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समीचीन मैनधर्म 


(मोक्षमार्ग प्रकाशक सार) 


स्व, पडित प्रवर टोडरमलूजी जैनधर्मके प्रकाण्ड पण्ित थे। उन्होने गोम्मट्सार 
जैसे महान्‌ भ्रन्थराजकी भाषा टीका की थी। साथ ही वे आचार्य कुन्दकुष्दके अध्यात्म 
प्रन्योके भी वरूस्पर्शी विद्वान थे। इस तरह निश्चय व्यवहाररूप जिनवाणीका उनका 
अभ्यास अपुर्व था। उसीको लेकर उन्होने मोक्ष सार्म प्रकाशक' भ्रन्थकी रखना उस 
समयकी दूसरी भाषामे की थी | इस ग्रन्थमें नौ अध्याय हैं। उनसे, अन्तिम चार 
अध्याय विदोष महत्वपूर्ण है। छठवें अधिकारमें कुदेव, कुमुरु और कुघर्मका प्रतिवेध 
करते हुए तीनोके स्वरूपका विस्तारसे वर्णन है। सातवें अधिकारमें एकान्त निम्नया- 
वलम्बी, एकान्त व्यवहारावलम्बी और एकान्त उभयावलूम्बी जैन भि्यादृष्टियोका 
विवेचन है जो जिनागरममे इस प्रकारसे कही भी वर्णित नही | आठवें अधिकारमे चारों 
अनुयोगोकी उपयोगिताका विवेचन हैं जो अन्यत्र उपलब्ध नही हैं। तवम्‌ अधिकारमे 
मोक्षमार्गके स्वरूपका बिवेचन करते हुए सम्यग्दर्शनके विभिन्न लक्षणोका समन्वय 
बडी ही थुन्दर रीतिसे किया हैं । इस तरह ये चारो अध्याय स्वाध्याय प्रेमियों 
और जैनधर्मके अभ्यांसी छात्रो तथा विद्वानोके लिए अत्यन्त उपयोगी हैं । किन्तु 
ग्रल्थके अस्तमे पड जानेसे उनका महत्व सर्वताधारणकी दृष्टिमे नही आता । इसीसे' 
उन्हे प्रमुखता देनेके लिए मैंने मोक्ष मार्ग प्रकाशक” का ही अवलम्बन लेकर उसके 
साररूपमें समीचीन जैनधर्म' नामक पुस्तक सकलित को है। इसमें मेरा अपना 
कुछ भी नही है। सब कुछ 'मोक्षमार्ग प्रकाशक का ही सार है । आशा है इससे “मोक्ष 
मार्ग प्रकाशक' का अभिप्राय सर्वसाधारण तक पहुँच सकेगा और वें इसे पढ़कर जैन 
धर्म सम्बन्धी निश्चय और व्यवहारपरक विवादोकों दूर कर जिनवाणीके यथार्थ 
स्वरूपको हृदयंगम कर सकेगे तथा एकास्तवाद रूप मिथ्यात्वके चगुलसे छूटकर 
सके जैन बननेमे समर्थ हो सकंगे। मेरा प्रत्येक जैन घर्मावलम्बीसे अनुरोध है कि 
वें इस पुस्तकका अध्ययन अवश्य करें। त्याग मार्यके पथिकोंके लिए भी यह 
उपयोगी है । 
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प्रथम अधिकार 
जैनोंका अनादि मूलमंत्र 
णमो अरहताण, णमो सिद्धाण, णम्रो आइरियाण | 
णमो उवज्ञायाण, णमो लोए सब्वसाहूण ॥ 
अर्थ--अरहतोको नमस्कार, सिद्धोकों नमस्कार, आवचार्योको नमस्कार, 
उपाध्यायोको नमस्कार, लोकमें सब साधुओको नमस्कार । इस प्रकार इसमे नमस्कार 
किया है इसलिए इसे नमस्कार मन्त्र कहते हैं । 
अब यहाँ जिनवा नमस्कार किया उनका स्वरूप कहते है--- 
अरहतोका रबरूप 
जो गृहस्थ अवस्थाक्ों व्यागकर मुनि धर्म स्वीकार करके अपने स्वभावकीं 
साधनाके द्वारा चार घाति कर्मोका क्षय करके अनन्त चतुएय रूप हुए है और अनन्त 
ज्ञानके द्वारा अपने अनन्त गण पर्याय सहित समस्त जीवादि द्रव्योको एक साथ 
प्रत्यक्ष जानने है, अनन्त दर्शन द्वारा उनका सामान्य अवलोकन करते है, अनन्त 
वीर्य द्वारा अनन्त सामर्थ्यको वारण करते है व अनन्त सुख द्वारा निराकुल परमा- 
नन्‍्दका अनुभव करने हैँ । तथा सर्व राग देषादि विकारभावोने सर्वथा रहित होकर 
झान्त रस रूप परिणमित हुए हैं । भूख, प्याम आदि अठारह दोषोसे रहित होनेसे 
देवाधिदेव कहलाते हैँ । जिनका परम औदारिक शरीर आयुध, वस्त्राभूषण तथा 
काम क्रीघादि विकारोव रहित होता है। जिनके वचनोसे लोकमे धमतीर्थका प्रवर्तन 
होता है जिसके हारा जीवोका कल्याण होता है । जिनकी सेवा इन्द्रादि करते है 
ऐसे अरहम्त देव होते हैं ! 
सिद्धोका स्वरूप 
अरहन्त अवस्था प्राप्त करनेके पश्चात्‌ शेष चार अधाति कर्मोके भी क्षय होने 
पर औदारिक शरीरको भो त्याग कर जो ऊर्बग्रमन स्वभावसे छोकके अग्रभागमेः 


२ समीक्षीन जेनधर्म 


विराजमान हुए है और समस्त परद्रव्योका सम्बन्ध छूटनेसे मुक्त कहे जाते हैं। 
उनकी आत्माके प्रदेशोका आकार अन्तिम शरीरसे किश्वित्‌ न्यून पुरुषाकार रूप 
रहता है। प्रतिपक्षी कर्मोका नाश होनेसे सम्यक्त्व ज्ञान दर्शन आदि आत्मिक गुण 
पूर्णरूपसे विकसित हुए हैं। नोकमंका सम्बन्ध दूर होनेसे उनके अमूर्तत्वादि समस्त 
आत्मिक धर्म प्रकट हुए है। भावकर्मका अभाव होनेसे बिल्कुल आतन्दसय शुद्ध 
स्वभाव रूप परिणसन हो रहा है। उनका ध्यान करनेसे भव्य जीवोको स्वद्रव्य- 
प्रद्रव्यया और ओऔपाधिक भावरूप स्वभावोका ज्ञान होता है और इस तरह स्वयं 
सिद्धोके समान होनेमे वे साधन है इसलिए साधने योग्य अपने शुद्ध स्वरूपको दर्शाने 
के लिए थे प्रतिबिम्बके समान है । वे ऋृतकृत्य होनेसे अनन्तकारू पर्यन्त ऐसे ही 
रहते है। 


आचार्य, उपाध्याय व साधुका सासान्य स्वरूप 


जौ विरागी हो, समस्त परि ग्रहको त्याग, शुद्धोपपोगरूप मुनिधर्मको स्वीकार 
करके अन्तरगम तो उस शुद्धोपयोग द्वारा अपनेको आप रूप अनुभव करते हैं, पर- 
द्रव्यमे अहब॒द्धि नही करते, अपने ज्ञानादि स्वभावकों ही अपना मानते हैं । परभावों 
से ममत्व नही करते । परद्रव्योको जानते तो हैं परन्तु उनमें दृष्ट अनिष्ट बुद्धि करके 
रागट्रेष नहीं करते। शरीरको ताना अवस्थाओमे सुख-ढु ख नही मानते । अपने 
उपयोगको बहुत नही भ्रमाते । कदाचित्‌ मन्दरागके उदयसे शुभोपयोग भी हांता है 
उसने जो शुद्धोपपोगक बाह्य साधन हैँ उनमे तो अनुराग करते है परन्तु उसे भी 
हेय जानकर दूर करना चाहते है । तीत्र कषायके उदयका अभाव होनेसे हिसादिरूप 
अशुभोपयोग परिणतिका तो उनके अभाव ही होता है। ऐसी अन्तरग अवस्थाके 
साथ बाह्ममे दिगम्बर सौम्य मुद्राके घारी होते है । शरीरका पस्कार नही करते । 
चनखण्ड आदिमे निवास करते हैं | अठाईस मूलगुणोको पूर्णरूपसे पालते है । बाईस 
परीषहोकों सहते है । बारह प्रकारका तप करते है। कदाचित्‌ धघ्यानमुद्रा घारण 
करके प्रतिमावत्‌ निश्चल होते है। कदाबित्‌ अध्ययन आदि बाह्य क्रियाओमे प्रवृत्त 
होते है । कदाचित्‌ मुनिधर्ममे सहायक शरीरकी स्थितिके आह्ार-विहायारादिमे 
सावधान होते है | ऐसी सब जैन मुनियोकी अवस्था होती हैं । 


जैनोका अतादि सूरूमंत्र झ्‌ 


आचार्यों का स्वरूप 
उन मुनियोमें-से जो सम्पग्दर्शन, सम्पम्शान और सम्पक्चारित्रकी अविकताते 
प्रघान पद प्राप्त करके संचके नायक हुए है, तया जो मुंख्यरयसे निविकल्प स्वरूप" 
चरणमें हो मग्न रहते हैं और जो कमी-कमो«घर्मको जाननेको उत्सुक जनों 
करुणाबुद्धिसे घर्मोपदेश देते हैं, जो दीक्षा ग्रहण करना चाहते हैं उनको दीक्षा देते 
हैं और जो अपने दोषोको प्रकट करते हैं. उनको प्रायड्चत्‌ विधिसे शुद्ध करते हैं । 
ऐसे आचरण करने वाले आचार्य होते हैं । 


उपाध्यायोका स्वरूप 

तया जो मुनि बहुत जैन शास्त्रोके ज्ञाता होकर सधम पठव-पाठनके ऐअधिका री 
होते हैं उनको उपाध्याय कहते है । 

साधुओका स्वरूप 
उक्त दोनो पर धारकोके सित्राथ जो अन्य समस्त मुनि है जो आत्म स्वभावकों 
सातते है । अयता उपयोग परद्ठ्योंने इछ अनिष्षणता मानकर फैँयें नही ऐसा प्रवत्ल 
करते है। बाह्ममे उसके साथनमूत तपश्च रण आदि क्रियाओमे लगते है, भक्ति- 

वन्‍्दना आदि करते है, वे आत्म स्वभावके साधक साधु होते है । 


उनकी पुज्यताका कारण 

इन अरहत आदिका स्वरूप वीतराग विज्ञानमय है। उसीके कारण वे पृज्य 
है । क्योकि जीव तत्वकी अपेसा तो सत्र जीव समान हैं । परन्तु रागादि विकारो- 
से और ज्ञानकी होवतासे तो जीव होन होते है और रागादिकी हीनता व ज्ञानकी 
विशेषतावे स्तुतियोग्य होते है। सो अरहत और सिद्धोके तो सम्पूर्ण रागादिकी 
हीनता और ज्ञानक्ी धृर्गता होनेये सम्पूर्ण वीतराग विज्ञान भाव सम्भव है । और 
आवबार्य, उपाब्याय तथा साबुओके एकदेश रागादिक्ी हीनता और ज्ञानको विशेव्वता 
होनेसे एकदरेण बोतराग विज्ञान भाव सम्भव है, इसडिए ये सब्र पुज्य साने गये है । 

पुनश्चन, अरहत आदि पदोके सम्जन्बतें इतना विशेत्र जानता कि सुख्यत्यमे 
तोग॑क एका और गौग छूने सत्र केव लेरोक्नो अरइत कहते हैं ओर चोदडुवे गुग- 
स्थानके अनन्तर समयते वे सिद्ध कहे जाते है । 


४ समोचोत जंनध्म 

यहाँ अरहन्तोको सिद्धोसे पहले नमस्कार करतेका कारण यह है कि अरहतोसे 
उपदेशादिका प्रयोजन विशेष सिद्ध होता है । 

इन अरहन्त आदिको पच परमेष्ठी कहते है । क्योकि जो सर्बोत्कृष्ट इष्ट होता 
है उसका नाम परमेष्ट हैं। पाँच परमेष्टोका समुदाय पत्रपरमेष्ठी कहा जाता हैं । 

अरहत आदिसे प्रयोजन सिद्धि 

आत्माके परिणाम त्तीन प्रकारके होते है--सक्लेश रूप, विशुद्ध रूप और शुद्ध 
रूप । तीत्र कषाय रूप परिणाम सबलेश रूप हे । मनन्‍्द कषाय रूप परिणाम विशुद्ध 
रूप है । तथा कषाय रह्तति परिणाम घुद्ध है। सकक्‍लेश परिणासोके द्वारा आत्माके 
स्वभावके घातक ज्ञानावरण आदि घातिया क्म,का तोब्र बन्ध होता है | और विशुद्ध 
परिणामोके द्वारा उनका भन्द बन्च हाता है । तथा यदि विशुद्ध परिणास प्रबक 
होते हैं तो पहले बाघा हुआ तीब्र बन्च भी मन्द होता है। शुद्ध परिणामोके द्वारा 
बन्ध नही होता, उनके द्वारा केबल पूर्वब्रद्ध क्मोकी निर्जरा ही होती है । 

अरहन्त भादिके प्रति जो भक्ति रूप भाव होते है वे कपरायोकी सन्दताकों लिये 
होते है । इसलिये व परिणाम विशुद्ध होत है । तथा वे विशुद्ध परिणाम क्पायक्तो 
मिटानेका साधन होनेसे शुद्ध परिणामके कारण हैं ।॥ यो एसे परिणामोसे आत्मरव- 
भावके घातक घातिया कमेकी हीनता होनेसे सहज ही वीतरागविज्ञान प्रकट होता 
हैं । तथा अरहन्त आदिफे आकारका दर्शन करना, उनके स्वरूपका विचार करना 
या उनके पचन सुनना या उनके अनुसार प्रवर्तत करना आदि कार्य तल्काल ही 
निर्मित्तमृत होकर रागादिकों घटाते हैं । जीव अजीव आदिके विशेष ज्ञानको उत्पन्न 
करते हैं । 

प्रश्त--अरहन्त आदिके हारा इन्द्रिय जनित सुखकी प्राप्ति और दु खका 
विनाशरूप प्रयोजन भी सिद्ध होता है या नही ? 

समाधान--अरहन्त आदिके प्रतत भक्तिल्प जो विशुद्ध परिणाम होते है उनसे 
अधघातिया कर्मोकी साता आदि पुण्य प्रकृतियोका बन्ध होता है । और यदि वे 
विशुद्ध परिणाम तीज होते है तो पूर्वकालमे जो असाता आदि पाप प्रकृतियोका बन्ध 
हुआ था उनको भी मन्द करते है। अथवा नष्ट करके पुण्य प्रकृशिरूप परिणमित 
करते है । और उस पृण्यका उदय होनेपर स्वयमेव इन्द्रिय सुखकी साधनभूत 
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सामग्री प्राप्त होती है तथा पापका उदय हटनेपर स्वयमेव हु खकी कारणभूत सामग्री 
दूर हो जाती है। इस प्रकार इस प्रयोजनकी भी सिद्धि उसके द्वारा होती है । 
परन्तु इससे कुछ भी अपना हित नहीं होगा, क्योकि यह आत्मा कषाय भावोसे 
बाह्य सामग्रीमे इष्ट अनिष्टपता मानकर स्वय ही सुख-दु खको कत्पना करता है । 
कपायके बिता बाह्य सामग्री कुछ भी सुख द खकी दाता नहीं है। और कषाय 
आऊुलतामय है | इसलिए इन्द्रिय जनित सुखकी इच्छा करना और दु खसे डरना 
भ्रम है । 

तथा इस प्रयोजनवकी सिद्धिके लिये अरहन्त आदिकी भक्ति करनेसे भी तीर 
कपाय होनेके कारण पापबन्ध ही होता है। इसलिये अपनेको इस प्रयोजनका प्रार्थी 
होना योग्य नही है । अरहन्ध आदिकी भक्ति करनेसे ऐसे प्रयोजन तो स्वयमेव ही 
मिद्ध होजाते हैं । इसलिये अरहन्त आदि परम इष्ट मानने योग्य हैं । 

आगम परम्पराकी प्रामाणिकता 

वर्तमानमे इस क्षेत्रमे अवसपिणी काल है, उसमें चौबी” तीथड्ूर हुए । जिनमें 
श्री वर्दमान नामक अन्तिम तीर्थड्डर हुए । उन्होने केवलज्ञान द्वारा विश्वको जान- 
कर जीवोको दिव्यध्वनि द्वारा उपदेश दिया। उसको सुनकर गोतम नामक 
गणवरने धर्मानुराग वश अद्ल प्रकीर्णीकोी रचना की | फिर वर्धमान स्वामी तो 
मुक्त हुए। उनके पश्चात्‌ तीन केवली हुए--गौतम १, सुधर्माचार्य २ और जम्बु- 
स्वामी दे । तलश्रात्‌ काठदोषसे केवठज्ञानी होनेका तो अभाव हुआ, परन्तु कुछ 
कालतक द्वादशाग़के पाठी श्रुतकेवली रहे । फिर उनका भो अभाव हुआ । तब 
आचार्यादिकों द्वारा उनके अनुसार बनाये गये ग्रन्थ तथा उन ग्रन्थोके अनुसार 
बनाये गये ग्रन्योकी प्रवृत्ति रही । उनमेसे भी कालदोषप्े दुष्टों द्वारा कितने ही 
ग्रन्थ नष्ट कर दिये गये तथा महान प्रन्थोका अभ्यासादि न होनेसे छोप हो गया 
तथा कितने ही महान्‌ ग्रन्थ पाये जाते है उनका बुद्धिकी मन्दताके कारण अभ्यास 
नही होता, जैसे कि दक्षिणमे गोभ्मठ स्वामीके निकट सूडबिद्री नगरमे घवला, 
सहाघवल, जयघवल पाये जाते है, परन्तु दर्दान भात्र ही हैं। तथा कितने ही प्रन्य 


१३न तोनों सिद्धान्त ग्रन्थों का प्रकाशन हिन्दी भाषानुबादके साथ होग्या है और अभ मे पठन 
पाठनवमें आते हैं ' 


दर समीदीन जनथर्स 


अपनी बुद्धि द्वारा अभ्यास करने ये ग्य पाये जाते है, उनमे से भी कुछ ग्न्थोका 
ही अभ्यास बनता है। ऐसे इस निक्ृष्ट कालमे जनघर्मका घटना तो हुआ परन्तु 
घूस परम्परा द्वारा अब भी सत्य अथका प्रकाशन करनेवाले जैनशास्त्र वर्तमान है । 
यहाँ कोई पूछता हैँ कि परम्परा ता हमने जानी परन्तु इस परम्परामे सत्यार्थ- 
पदोकी हो रचना होती आई, उसमे असत्यार्थपद नहीं मिले, ऐसा हम कैसे जाने 
उसबा समाधान-असत्यार्थपदोकी रचना अति तीब्रकषायके बिना नही होती 
क्योकि जिस असत्य रचना की परम्परासे अनेक जीवोका महाबुरा हो और स्वश्रको 
नरक निगोदमे जाना पड़े ऐसा महाविपरीत कार्य तो अत्यन्त तीव्र क्रोध, मान, माया, 
लोभके होने पर ही होता है । परन्तु जैनवर्ममें ऐसा कषायवान होता नहीं हैं । 
तथा प्रथम मूल उपदेश दाता तो तीर्थंकर केवली हुए । वे तो सर्वथा मोह- 
के नाश से समकषायों से सर्वधा रहित हो थे। फिर ग्रस्थकर्ता गणधर और 
आचार्य मोह के मन्द उदय से सब बाह्य और अभ्यन्तर प्रिग्रहको त्यागकर, महा 
मनन्‍्द कपायी थे। उनके इस मन्द कषायके कारण किचित्‌ शुभोपयोग की ही 
प्रवृत्ति पाई जाती है। और कुछ प्रयोजन नहीं हैं । तथा श्रद्धानी गृहस्थ भी कोई 
ग्रन्थ रचते हैं तो वे भी तीव्रकषायी नही होते । यदि उनके तीब्रकषाय होती तो सब 
कषायोका जिस तिस प्रकारसे ताश करने वाले जिनधर्मम उनकी रुचि कैसे होती ? 
अथवा जो कोई मोहके उदयसे अन्य कार्यों द्वारा कपायका पोषण करता है तो करो 
परन्तु जिन आज्ञा भग करके अपनी कपायका पोषण करे तो जैनीपना नही रहता । 


इस प्रकार जेनघर्ममे ऐसा तीब्रकपायी कोई नहीं होता जो असत्य पदोकी रचना 
करके अपना और परका बुरा करे । 


प्रशन--यदि कोई जैनाभास तीव्र कषायी होकर जैन शास्त्रोमे असत्यार्थ पदोको 
मिला दे और फिर उसकी परम्परा चले तो क्या किया जाये ? 

समाधान--जैसे कोई सच्चे मोतियोके गहनेमे झूठे मोत्ती मिलादे, परन्तु झलक 
न मिलनेसे पारखी ठगाता नहीं है। उसी प्रकार कोई सत्यार्थ पदोके समूह रूप 
जैनश,स्त्रमे असत्यार्थ पद मिलाये, परन्तु जैन शास्त्रोके पदोमे तो कषाय मिटानेका 
तथा लौक्कि कार्य घटानेका प्रयोजन है, और उस पापीने असत्यार्थ पद मिलाये 
उनमे कषायका पोषण करनेका तथा लौक्कि वार्य साधनेका प्रयोजन है अत दोनो 


जैनोंका अनादि मूलमंत्र ७ 
में मेल नही खाता इसलिए परीक्षा करके ज्ञानी प्रमाता तो नही, किन्तु कोई मूर्ख 
हो तो जैन शास्त्रोके नामसे ठगाया जाता है। दूसरी बात यह है कि ऐसे तीज 
कृषायी जैनाभास इसी कालमें होते हैं। अत' जैन शास्त्रोमें असत्यार्थ पदोंकी 
परम्परा नही चलती, शीघ्र ही कोई उन असत्यार्थ पदोका निषेघ करता है । 

बांचने सुनने योग्य शाख-- 
जो शास्त्र मोक्षमार्गका प्रकाश करे वही शास्त्र बाचनें सुनने योग्य हैं और 
मोक्षमार्ग एक वीतराग भाव ही हैं। इसलिए जिन शास्त्रोमें किसो प्रकार राग्र-हेष- 
मोह भावोका निषेध करके वीतरागभावको प्रकट किया हो उन्ही शास्त्रोका बाचना 
सुनना योग्य है। तथा जिन शास्त्रोमे रागभाव और हं षभावका तथा अतत्वश्रद्धान 
का पोषण करके मोहका पोषण किया गया हो वे शास्त्र नही है किन्तु शस्त्र हैं । 
इसलिए ऐसे शास्त्रोका बाचना सुनना उचित नहीं है । 


द्ितीय अधिकार 
अनुयोगोंका स्वरूप 


जिन मतमे चार अनुयोगोके दारा जैन धर्मका उपदेश किया गया है। वे चार 
अनुयोग है--प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और द्रव्यानुयोग । 

जिन शास्त्रोमे तीर्थकर चक्रवर्ती आदि महान्‌ पुरुपोके चरित्रका कथन किया 
हो वे प्रथमानुयोगरूप हैं । 

जिनमें गुणरथानोत्र, सागणाओवा, जीव और कमाका तथा तीनो छोको आदि 
का कथन हो वे करणानुयोगरूप है । 

जिनमे गृहस्थो और मुनियोके आचारका कथन हो व चरणानुणेगरूप है । तथा 
जिनमे छह द्रव्य, सात तत्त्व तथा स्वपर भेदज्ञान आदिका कथन हो वे गास्त्र 
द्रव्यानुयोग रूप है । 

अब इनका प्रयोजन कहते है-- 

प्रथमानुयोगका प्रयोजन 

प्रजमानुमोगम तो ससारकी दशाके चित्रणके साथ पुण्य पापके फठ और महान्‌ 
पुरुषोकी प्रव्नूत्ति आदिक्रा कथन करके जीवोको घममे लगाया हें । जो जीव नासमझ्न 
होते है वे भी उस सुनकर धममे लगते है। क्यांकि वे सू८म बातोकों तो समझते 
नही हैं । कित्तु लौकिक कथाओकों समझते है । उन कथाओमे पापकों छुडइाकर 
धर्मम ऊगानेका कथन होता है । उनको सुनकर सुनने वाले पापको बुरा और धर्म- 
को भठा जानकर धर्मम्रे रुचि लेते हैं। इस प्रकार अत्प बुद्धि वालोको घर्ममे लगाने 
के लिए यह अनुयोग है । 

प्रथम अर्थात्‌ नासमझ भिध्यादृष्टिके लिए जा अनुयोग है वह प्रथमानुयोग है 
ऐसा अर्थ गोम्मटसारकी टीकामे किया हैं । जो लोग तत्त्वज्ञानी है वे भी इस अनु- 
योगको पढे-सुने तो उनके ज्ञानकी पुष्टि होती है ! जैसे वे जानते हैं कि जीव अनादि 


हनुयोयोका स्वरूप है 


निधन है, शरीसदि सयोगी पदार्थ है । पुराणोमे भवान्तरका वर्णन पढ़कर उसकी 
पुष्टि होती है । वे शुभ-अशुभ और णुद्धोपयोगको जानते हैं । पुराणोमे जीवोके उन 
उपयोगोकी प्रवृत्ति और उसका फल पढकर तत्त्वज्ञानमे दृढ़ता आती है । 
करणानुयोगका प्रयोजन 
करणानुयोगमे जीव और कर्मोका मुख्यरूपसे विवेचन होता है। गुणस्थानों 
और मभार्गणाओके साथ कर्मोके भेद प्रभेदी तथा उनकी अवस्थाओका विवेचन होता 
है । उन्हें पढ़कर जीवको अपनी पूर्ण दशाका तथा उत्थान और पतनका बोध होता 
है । इस अनुयोगको जाने बिना जीव समारके बन्धनसे मुक्त नहीं हो सकता । इसके 
पढनेसे उसे केवलज्ञानके द्वारा जाने गये सूक्ष्म पदार्थोका बोध होता हैं और उसको 
श्रद्धा दृढ़ होती है। इसमे उपयोग लछगानेसे मन स्थिर होता है। करणका अर्थ 
परिणाम ओर गणित दोनो हैं। अत इस अनुयोगमे जीवके परिणामोका तथा तीनो 
लोकोक़े आकार आदिका कथन हें वा हैं । 
चरणानुयोगका प्रयोजन 
इस अनुयोगमे गृहस्थवर्म और मुनिधर्मका कथन होता है। उसको जाने बिना 
श्रावक और मुनि नही बन सकता । 
जो जीव तत्त्वज्ञानी होकर चरणानुयोगका अभ्यास करते है, उन्हे यह भासित 
होता हैं कि एक देग व सर्वदेश बीतरागता होनेपर श्रावक दशा और मुनिदणा 
होनी है । जितने अशम वीतगगता हैं उतने अशमे ही धर्म है और जितने अंधमे 
राग हैँ उतने अशमे ही अधरम है | बीतरागता ही सच्चा धर्म हं । 
द्रव्यानुयोगका प्रयोजन 
द्रव्यातुयोगमे द्रव्योका और तत्त्वोका निरूपण हैं। जो जीव जीवादि द्वव्योको 
ओऔर तत्त्वोकों नही जानते अपने को परसे भिन्‍न नही जानते उनको इसके अध्ययन 
से सत्र और परका बोध होनेके साथ अनादि अशानता मिट जाती है । तत्त्वज्ञानकी 
सार्थकता द्रव्यानुयोगके अभ्यासमे हो है । द्वव्यानुयोगका अम्यास करते रहने पर 
ही तत्त्वज्ञान रहता है। न करे तो सब भूल जाता है। इसके अम्याससे रागादि 
घटनेसे शीघ्र मोक्ष होता है । 
अब इन अनुयोगोमे जो व्याख्यान है उसका विश्लेषण करते है-- 


बृ० समीक्षीन जेनघर्म 


प्रथमानुयोगकी व्याख्यान पद्धति 

प्रथमानुयोगमे जो कथाएं हैं. वे तो जैसी हैं वैसी ही कही हैं उनमे जो प्रसग 

प्राप्त व्याख्यान होता है वह ग्रन्थकर्ताके विचारानुसार भी होता है परन्तु प्रयोजन' 
अन्यथा नही होता । 

जो अज्ञानी जीव बहुत फल दिखाये बिना धर्ममे नही छगते और पापसे नही 
डरते उनका भला करनेके लिए प्रथमानुयोगमे व्यवहारकी प्रधानतासे वर्णन मिलता 
है जैसे जिन जीवोके शका काक्षा आदि नहीं हुए उनको सम्यवत्व हुआ कहते हैँ । 
परन्तु किसी एक कार्यमे शका काक्षा' न करनेसे सम्यकत्व नहीं होता । सम्यकत्व तो 
तत्त्व श्रद्धान होनेपर होता है । परन्तु व्यवहार सम्यक्वके किसी एक अग्रमे सम्पूर्ण 
व्यवहार सम्यकत्यका उपचार करके सम्यक्त्व हुआ कहते हैं, तथा किसी जैनशास्त्रका 
एक अग जानने पर सम्यम्ज्ञान हुआ कहते हैं' । सो तो सशयादि रहित तत्त्वज्ञान होने 
पर सम्पग्लान होता है । यहा पूर्ववत्‌ उपचारसे सम्यग्ज्ञान कहा हैं । 

तथा भछा आचरण होने पर सम्यक्त चारित्र हुआ कहते है । जिसने जैन धर्म 
अग्रीकार किया हो व कोई छोटी मोटी प्रतिज्ञाक्री दो उसे श्रावक कहते है । किल्‍्लु 
श्रावक तो पचम गुणस्थानवर्त्ती होनेपर होता है। परन्तु पूर्ववत्‌ उपचारसे उसे श्रावक 
कहा हैं । उत्तर पुराणमे श्वणिककों श्रावकोत्तम कहा है परन्तु वह तो असयत था 
पर क्योकि उसने जैनधर्म स्वीकार किया था इसलिए ऐसा कहा है । 

तथा जो सम्यकत्वरहित मुनिरलिग धारण करे व द्रव्यमे भी कोई अतिचार 
लगाता हो उसे मुनि कहा है। किन्तु मुनि तो छठे आदि गुण स्थानवर्ती होने पर 
होता है । परल्तु पूर्ववत्‌ उपचारसे मुनि कहा है । 

एक कथासे एक रबालेने करुणावश मुनिको आगसे तपाया । परन्तु आये हुए 
उपसर्गको तो दूर करना ठीक है, किन्तु सहज अवस्थामे जो शीतादि परिषह होती 
है उसे दूर करना तो मुनिपर उपसर्ग है क्योकि यदि मुनि उसे अच्छा माने तो 
मुनिपदसे च्यूत हो जावे । इसीसे विवेकी जन ऐसा नहीं करते । प्रथमानुयोगमे 
अविवेकी ग्वालेके करुणा भाववश ऐसा कार्य करनेकी प्रशसाकी है परन्तु विवेकी 
जनोंकी ऐसा करना ग्रोग्य तही है । 


अनुवोगोका स्वक्तप १३१९ 


तथा पद्चपुराणमें कथा है कि वज्रकरण राजाने सिहोदर राजाको नमस्कार 
करनेसे बचनेके लिए हाथकी अंगूठीमें प्रतिमा रखी । किन्तु ऐसा करनेसे अधिनय 
होती है। अत दूसरोको ऐसा करना योग्य नही है । 

कथाओमे आता है कि कितने हो पुरुषोने पुत्रादि प्राप्तिके लिये चैत्यालयमें 
पूजनादि कार्य किये, नमस्कार मन्नका स्मरण किया । परन्तु ऐसा करनेसे नि कांक्षित 
गुणका अभाव होता है, निदान नामक आर्तष्यान होता है। इसलिये अन्तरगमे 
पापका प्रयोजन होनेसे पापका ही बन्ध होता है । परल्तु ऐसा करने बालेने मोहमे 
पडकर भी बहुत पापबन्धके कारण कुदेव आदिका पूजनादि नही किया, इसीसे उसकी 
प्रशसा की गई है । परन्तु लौकिक कार्योके प्रयोजनसे धर्म साधन करना युक्त नही है। 

अत प्रथमानुयोगकर इस प्रकारके कथनोसे अमयुक्त होना ठीक नही है । 

करुणानुयोगकी व्याख्यान पद्धति 

करणानुयोगमे छद्म स्थ जीवोकी प्रयूतिके अनुसार वर्णन नही है जैसा प्रथमानुयोग 
में है। उसमें तो केवलज्ञान गम्य पदार्थोका कथन है जैसे कितने ही जीव द्रव्यादिका 
विचार करते है व ब्रतादि पालते हैं. परन्तु उनके अन्तरगमें सम्यक्ल और चारित्र 
न होनेसे उतको सिध्यादृष्टि अन्नती कहते हैं । तथा कितने ही जीव द्रव्यादिके विचार 
तथा ब्रतादिमे रहित है परन्तु अन्तरगमें सम्यकत्व होनेसे उनको सम्यक्त्वी कहते है । 

तथा किसी जीवके कपायोंकी प्रवृत्ति तो बहुत है किन्तु उसके अन्तरग कषाय- 
शक्ति थोडी है तो उसे मन्दकषायी कहते हैं । तथा किसी जीवके कषायोंकी प्रवृत्ति 
तो थोडी है किन्तु अन्तरंग कषायज्ञक्ति बहुत है तो उसे तीब्रकषायी कहते हैं. जैसे 
व्यन्तर आदिदेव कपायवद् नगरका विनाश आदि करते हैं तथापि कषायश्क्ति कम 
होनेसे उनके पीत लेश्या कही हैं। और एकेन्द्रिय आदि जीव कषाय करते दिखाई 
नही देते तथापि उनके बहुत कषायश्ञक्ति होनेसे कृष्णादि लेश्या कही है। तथा 
सर्वार्थसिद्धिके देव कषायरूप कम प्रवर्तते हैं किन्तु कषाय शक्ति बहुत होनेसे उत्तके 
असंयम कहा है। और पंचम गुणस्थानवर्ती मनुष्य अक्ह्म सेवन आदि करते हैं 
किम्तु मन्दकषाय शक्ति होनेसे उनके देश सयस कहा है । 

तथा किसी जीवके मन वचन कायकी चेष्टा थोडी दिखाई दे तथापि कर्मोको 
आकर्षण करनेकी श्ञक्तिकी अपेक्षा बहुत योग कहा है। किसीके चेष्टा बहुत दिखाई 
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दे तथापि शक्तिकी हीनतासे अल्प योग कहा है । जैसे केवडी गमनादि क्रियारहित 
हुए तथापि उनके थोग बहुत कहा है और दो इच्द्िय आदि जीव गमनादि करते हूँ 
तथापि उनके अल्प योग कहां है । 
करणानुयोग कर्म प्रकृतियोके उपशम आदिकी अपेक्षामे जैमे सूक्ष्म शक्ति पाई 
जाती है तदनुसार गुणस्थानादिमे सम्परदर्शन ज्ञानचारित्रादि रूप घर्मका निरूपण 
करता है, तथा सम्पन्दर्णन आदिके विषयभत जीवादिका भी कथन सूक्ष्म मेदादि 
सहित करता है । आप यदि करणानुयोगके अनुसार उद्चस करना चाह तो नही कर 
सकते । जैसे आप कर्मोंका उपशम आदि करना चाहें तो नही कर सकते । किन्तु तत्त्व 
आदिका निश्चय करनेका उद्यम करे तो उसमे स्वय ही उपशम आदि सम्यक्त्व होते है । 
एक अन्तर्मटर्तमें ग्यारहेवे गणम्थानसे गिरकर मिथ्यादुष्टि होता है । पुन क्षपक 
श्रेणी पर चढकर केवल ज्ञान प्राप्त कर लेता है । ऐस सूक्ष्म भाव बुद्धि गोचर नहीं 
हैं। इसलिए करणानुयोगके अनुमार ज्योका त्यो जानकर अपनी प्रव्नत्ति बुद्धि गोचर 
जैसे भल्णा हो पैसी करे । 


अत करणानुयोगका मख्य प्रयाजन यथाथ पदार्थ वतलानका है जेसा केवलज्ञान 
हरा जाता वैसा ही करणानुयोगम कथन है । जो कथन उद्यस्थ जीवोके प्रत्यक्ष, 
अनुमान, आदि गोचर न हो-उन्हे आज्ञाप्रमाण द्वारा मानना । ययपि केव ट्ज्ञानका 
विषय तो बहुत हे । परन्तु जीवके' लिए उपयोगी जीव और वर्सादिक्रा तथा त्रिलोक 
आदिका कथन ही इसमे होता है । जैसे जीवके भावोकी अपेला चोदह गुणस्थान 
कहे है । चौदह मार्गणाए कही हैं । कमक़ि आठ प्रफ़ार व उनकी एक सौ जडतालीस 
प्रकृत्तियाँ कही है इसमे व्यवहारतयकी प्रधानताकों लिए हुए कथन है क्योकि व्यवहार 
के बिना विशेषकों नही जाना जा सकता । 


चरणानुयोगकी व्याख्यान पद्धति 
चरणातुयोगर्म दो प्रकारसे उपदेश दिया गया है, एक तो व्यवहार का हो 
उपदेश और एक निश्चय सहित व्यवहारका उपदेश । जिन जीवोको निश्चयका ज्ञान 
नही तथा जो उपदेश देने पर भी समझनेमे असमर्थ हैं ऐसे मिथ्यादृष्टि जीवोके 
लिए व्यवहारका ही उपदेश है तथा जिन्हें निश्चय और व्यवहार का ज्ञान है तथा 
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उपदेश देने पर जो उसे समझ सकते हैं ऐसे सम्य्दृष्टि या सम्यक्त्वके सन्मुख मिथ्या- 
दृष्टि जीवोके लिए निश्चय सहित व्यवहारका उपदेश दिया है । 

व्यवहार उपदेशमे बाह्य क्रियाओं की प्रधानता हैँ उनके उपदेशसे जीव पाप- 
क्रियाओ का छोडकर पुण्य क्रियाओमें ऊगता है । वहा क्रियाके अनुसार परिणाम भी 
तीब्रकषाय की छोडकर मन्दकषायी हो जाते हैं। परिणामोको सुधारने के लिए हो 
बाह्य क्रियाओ का उपदेश दिया गया हैँ । तथा निश्चय सहित व्यवहारके उपदेशमे 
परिणामोकी ही प्रधानता हैं। उसके उपदेशसे तत्वश्ञान के अभ्यास द्वारा तथा 
वैराग्य भावता द्वारा परिणाम सुधरने पर बाह्य क्रिया भी सुधर जाती है, क्योकि 
परिणास सुबरने पर बाह्य क्रिया सुघरती हो है । 

इस प्रकार दो प्रका रके उपदेशमे जहाँ व्यवहारका ही उपदेश हो वहाँ सम्यग्दर्श न 
के प्रयोजनसे अरहन्त देव, निग्नन्‍्थ गुर, दया घर्मको ही मानता और को नही 
मानना, तथा जीवादि तत्त्वोक़े व्यवहार स्वरूपका श्रद्धांत करना, उसमे शका आदि 
पच्चीस दोप न लगाना, नि शकित आदि अगोका तथा स्वेग आदि ग़णोके पालन 
करनेका उपदेश दिया जाता हैं। 

तथा सम्गग्ज्ञानके लिए जिनमतक्रे शास्त्रोके अभ्यास करनेका तथा सम्यक- 
चारित्रके लिए एकदेश व सर्वदेश हिसादि पापोके त्यागका व ब्रतादि पालनका 
उपदेश देते हैं। तथा किसी जीवके विशेष धर्मका पालन करनेमें असमर्थ होनेपर 
एक आखडी आदिका भी उपदेश देते हैं। जैसे भीलसे कौवेका मास छुडाया, 


गवालेको नमस्क्रार मन्त्र जपनेका उपदेश दिया, गृहस्थकों पूजा प्रभावना आदि 
कार्यका उपदेश देते है । 


जहाँ निश्चय सहित व्यवहारका उपदेश हो वहाँ सम्यग्दर्शनके लिए यथार्थ 
तत्वोका श्रद्धान कराते है। उतका जो निश्चय स्वरूप है वह भूतार्थ है और 
व्यवहारस्वरूप उपचार है। ऐसे श्रद्धान सहित स्व-परके भेदज्ञानके द्वारा परद्रव्पमे 
रागादि छोडनेका उपदेश देते हैँ । ऐसे श्रद्धानसे अरहन्त आदिके सिवा अन्य देवोका 
मानना स्वयमेव छूट जाता है। तथा रागके मन्द होनेसे श्रात्रक या मनिके ब्रतोमे 
प्रवृत्ति हौतो है। और मन्द रागका भी अभाव होनेपर दा ड्ोपयोगकी प्रवृत्ति होवेका 
निरूपण करते है | इस प्रकार चरणातुयोगमें दो प्रकारसे उपदेश जानना । 
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ब्रव्पानुयोगकी व्याख्यान पद्धति 

अब द्वव्यानुयोगके व्याख्यानमी विधि कहते हे-द्वव्यानुयोगमें मोक्षमार्गका 
श्रद्धान करानेके लिए जीवादि तत्त्वोका विशेष युक्ति हेतु द्वारा कथन करते हैं। स्व- 
पर भेदज्ञान जिस प्रकार हो उस प्रकारसे जीव अजीवका वर्णन करते हैं । तथा 
वीतराग भाव जिस प्रकार हो उस प्रकारसे आख्रव आदिका स्वरूप बतलाते हैं। 
यहाँ मुख्यरूपसे ज्ञान वैराग्यके कारण आत्मानुभव आदिकी महिमा बतलाते हैं। 
निश्चय अध्यात्म उपदेशकी प्रधानतामे व्यवहार धर्मका भी निषेष करते हैं! जो 
जीव आत्मानुभवका उपाय न करके बाह्य क्रिया काण्डमे सग्न रहते हैं, उनको 
उधरसे उदास करके आत्मानुभव आदिसमे लगानेको ब्रतशशील सयम आदिका हीनपना 
भ्रकट करते हैं । यहाँ ऐस। नही जान लेना कि उनको पापमे लगाते हैं । क्योकि 
ऐसे उपदेशका प्रयोजन पापमें लगानेका नहीं है। किन्तु शुद्धोपपोगमे लगानेकों 
शुभोपयोगका निषेध करते है । 


प्रइन--अध्यात्मशास्त्रमे पृुण्य-पाप समान कहे हैं इसलिए शुद्धोपयोग हो तो 
अच्छा ही है, न हो तो पृण्यमे लगो या पापमे लगो। 

उत्तर--बन्ध कारणकी अपेक्षा पुण्य पाप समान है परन्तु पापसे पृण्य कुछ 
अच्छा है। पाप तीज कषायरूप है, पुण्य मन्‍द कषाय रूप है। इसलिए पुण्य छोड 
कर पापमे लगना युक्त नही है । तथा जो जीव जिनबिम्ब भक्ति आदि कार्योंमे ही 
सम हैं उनको आत्मश्रद्धांदि करानेको दिहमें देव है, मन्दिरोमे नहीं” इत्यादि 
उपदेश दिया है। इससे ऐसा नही समझ लेना कि भक्ति छुड्वते है । इसी प्रकार 
अन्य व्यवहार आदिके निषेधको पढ़कर प्रसादी नहीं होना । जो व्यवहारमे ही मग्न 
है उनको निश्वयकी रुचि करानेके लिए व्यवहारका निपेध किया है । 


द्व्यनुयोगमे सम्यर्दृष्टिके विषयभोगादिको बन्धका कारण नही कहा, निर्जरा 
का कारण कहा है। किन्तु इससे भोगोको उपादेय न समझ लेना, जो भोगादि 
तोब्बन्धके कारण प्रसिद्ध है उन भोगादिके होनेपर भी श्रद्धान शक्तिके बलसे जो 
सन्द बन्ध होता है उसे न ग्िनकर उसीके बलसे सिर्जरा विशेष होने लगी, इसलिए 
उपचारसे भोगोको भी बन्चका कारण न कहकर निर्जराका कारण कहा । यह कथन 
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सम्यरदर्श तकी महिमा बतलानेके लिए है । यदि भोग निर्जराके कारण हो तो उन्हें 
छोडकर सम्यर्दृष्टि मुनिपद क्यों ग्रहण करे | 

तथा द्रग्यानुयोगमें भी चरणानुयोगकी तरह ग्रहण-त्याग करानेका प्रयोजन है । 
इतना विशेष है कि नरणानुयोगमें तो बाह्य क्रियाकी भुख्यतासे वर्णन है और द्रव्या- 
नुयोगमे आत्म परिणामोकी मुख्यतासे वर्णन है। उदाहरणके लिये-उपयोगके शुभ, 
अशुभ, शुद्ध ऐसे तीन भेद कहे हैं। धर्मानुराग रूप परिणाम शुभोपयोग है, 
पापातुराग रूप व ष रूप परिणाम अशुमोपयोग है, और रागद्वेष रहित परिणाम 
शुद्धोपयोग है। द्रव्यानुयोगमे ऐसा कहा है, किन्तु करणानुयोगमे कषायशक्तिकी 
अपेक्षा गुणस्थानादिमे सक्‍लेश विशुद्धपरिणामोकी अपेक्षा कथन है। करणानुयोगमे 
तो रागादिरहित शुद्धोपपोग यथाख्यात चारित्र होने पर होता है। वह तो मोहके 


नाह्ष होनेपर स्वयं ही होगा किन्तु नीचेंकी अवस्था वाला शुद्धोपपोगका साधन 
कंसे करे ? 


तथा द्रव्यानुयोगमें शुद्धोपपोग करनेका ही मुख्य उपदेश है इसलिए बहा 
छद्यस्थ जीव जब बुद्धिगोंचर भक्ति आदि व हिंसा आदि कार्यरूप परिणामोको 
छोडकर आत्मानुभव आदि कार्योमे लगता है उस समय उसे छुद्धोपयोगी कहते है । 
यद्यपि यहाँ केवलज्ञानगोंचर सूक्ष्म रागादि है, तथापि उसकी विवक्षा यहा नही की। 
अपने बुद्धिगोचर रागादि छोडता है इस अपक्षा उसे शुद्धोपयोगी कहा हैँ । 

इसी प्रकार स्वपर का श्रद्धानादि होने पर सम्यक्त्व कहा हूँ, यह बुद्धिगोंचर 
अपेक्षा से कहा हैं| सूक्ष्म भावों की अपेक्षा गुणस्थानादि में सम्यक्त भादि का 
कथन करणानुयोग में पाया जाता है । इस लिये द्रव्यानुयोग के कथनकी विधि 
करणानुयोगसे मिलानेपर कही तो सिलतो है, कही नही मिलती । जैसे यथाख्यात 
चारित्र होनेपर तो दंनोमे शुद्धोपपोग माना जाता है। परन्तु नीचेकी दक्षापे द्रवब्यानु- 
योगकी अपेक्षा तो कदाचित्‌ शुद्धोपयोग होता है, परन्तु करणानुयोंगकी अपेक्षासे 
सदा कशायअश के सद्भावसे शुद्धोपयोग नही है । 

इस प्रकार चारो अनुयोगोके व्याख्यानका विधान कहा । 

अनुयोगो मे दोष कल्पनाओ का निराकरण 
कोई लोग अनुयोगोममें दोष कल्पना करते है उत्तका निराकरण करते हैं-- 
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प्रथमानुयोगमे दोष कल्पनाका निराकरण-- 
कितनेही जीव कहते है--अप्रथमानुपयोगमे श्रगारादि व युद्ध आदिका बहुत कथन 
करते हैं। उसके पढनेसे रागादि बढते हैं अत ऐसा कथन पढना सुनना उचित नहो है। 


उनको कहते है--सरागी जीवोका मन केवल वैराग्य कथनम नहीं लगता ! 
इसलिए जैसे बालकको बताशेके आश्रयमे दवा देते हैं उसी प्रकार सरागीको 
भोगादिके कथन द्वारा धर्ममें रुचि कराते है। प्राणोका प्रयोजन धर्मही है। उसीका 
पोषण उनमे है। प्रसगवश श्यूगारादिका भी यदि कोई रागी होता हैँ तो वह बिरागी 
कहा होगा । पुराण सुनना छाडकर ऐसा व्यक्ति रागमे ही लगेगा । अत ऐसे व्यक्ति- 
को भी पुराण सुननेमे थोडीबहुत धर्मबद्धि होती दे अत प्रथमानुबोगका पढना 
सुनना योग्य है । 
करणानुयोगमे दोष कल्पनाका निराकरण-- 

कितने ही जीव कहते है--करणानुयोगम गणस्वान सागणा आदि व कर्म- 
प्रकृतियोका तथा त्रिशेकादि का कथन है । उसके जाननेस अपना जया लाभ हुआ 
इसमेतो भक्तिकरे, श्रतदानादि करे या आत्मानुभवन करे तो अपना लाभ है । 

उनको उत्तर देते है-जिनन्द्रदेबतो वीतराग ह, भक्ति करनेसे प्रसम होकर कुछ 
करते नहीं है । भक्ति करनेसे कषायमन्द होती हे सो कर णानुयोगके अभ्याससे उससे 
भो अधिक भन्दकषाय हो सकती हैं । इसलिये इसबा फडठ अति उत्तम होता है । 
करणानुयोगका अभ्यास करनेपर उसमे उपयोग लग जाये तो रागादि टूर होते है । 
आत्मानुभव सर्वोत्तम काय है परन्तु सामान्य जनुभवमे उपयाग नहीं टिकता। उपयोग 
न टिक्रने पर अन्य विकल्प आते है । यदि करणानयोगका अभ्यास हो तो उसमे मल 
को लगाता है इसी तरह जीव कर्मादिको जाननेसे रागादि बढ़ते नही है। वीतराग 
होनेका प्रयोजन होनेमे रागादि मिटते हैं । 

करणानुयोगमे निरूवित स्वर्गादिकी रचना सुनकर यदि उसमें राग हो तो 
परलोक सम्बन्धी होगा । उसका कारण पुण्यका जानने पर पापको छोड़कर पृष्यमे 
लगेगा । यह लाभ ही है। द्वीपादिको जाननेपर अन्य सतोंके कथनोके झठा सावित 
होनेसे सत्य श्रद्धाती होगा । अत करणानुयोगका अभ्यास करना । 


कमुयोपोंका साकृषप है । 


अरणानुयोगमें दोष कल्पताका निराकरण-- 

किसने हो कहते हैं-चरणानुयोगमें बाह्य ब्रतादि साधनका उपदेश है उससे 
कुछ होता नहीं । अपने परिणाम निर्मल होने चाहिए । 

उनसे कहते हैं--आत्म परिणामों और बाह्य प्रवृतिमें निमित्त नैसित्तिक सम्बन्ध 
है क्योकि छच्वस्थ जीवोकी क्रियाये परिणामपूर्वक होती हैं । अथवा बाह्य पदार्थका 
आश्रय पाकर परिणास हो सकते हैं। इसलिए परिणाम सिटानेके लिए बाह्य वस्तु- 
का निषेष समयसार आदिमे कहा है। इसोलिए रागादि भाव घटने पर श्लायक 
और मुनिधर्म होते हैं । 

यदि बाह्य संयमसे कुछ सिद्धि न हो तो तीर्थंकर आदि गृहस्थपद छोडकर क्यो 
सयम ग्रहण करते । इसलिए यह नियम है कि बाह्य संयम साधन बिना परिणाम 
निर्मल नही हो सकते । इसलिए बाह्य सयमके साधनकों विधि जाननेके किए 
चरणातुयोगका अभ्यास करना चाहिए । 
द्रव्यानुयोगमें दोष कल्पनाका निराकरण-- 

कितने ही जीव कहते हैं--द्रव्यानुयोगमे श्रत सयमादि व्यवहार धर्मको हीन 
कहा है । सम्यरष्टिके भोगादिको निर्जराका कारण कहा है, यह सब सुनकर जीव 
स्वच्छन्द हो, पुण्य कार्योंको छोड पाप कार्योमें प्रवृत्त होगे, इसलिए इसका पढ़ना- 
सुनना योग्य नही है । 

उनसे कहते है--अध्यात्म सुनकर यदि कोई स्वच्छन्द हो तो प्रन्थका दोष नहीं 
है, उस जीवका ही दोष है। सोक्षमार्गका मूल उपदेश तो अध्यात्म ग्रन्धोमें द्वी हैं, 
उनका निषेध करले-से तो मोक्षमार्गका ही निषेध होता है। अध्यात्म उपदेश न होने 
पर बहुत जीवोको मोक्षमार्गकी प्राप्तिका अभाव होगा और इससे बहुत जीवोका 
अकल्याण होगा । इसलिए अध्यात्म उपदेशका निषेत नहीं करना चाहिए । 

कुछ लोग कहते हैं कि द्रव्पातुयोग रूप अध्यात्मका उपदेश बहुत ऊँचा है, 
अत उच्च दशाको प्राप्त जीवोके लिए हो उपयोगी है। नोचेकी दशा वारूोको तो 
ब्रत संयम आदिका उ पदेश देना ही योग्य है । 

उनसे कहते है--जिन भतमें यह परिपाटी है कि पहले सम्यक्त्व होता हैं पीछे 
व्रत होते हैं। और सम्पक्त्व स्व और परका श्रद्धान होनेपर होता है और वह 
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अद्धान द्रव्यानुयोगका अभ्यास करने पर होता है। इसलिए प्रथम द्रब्यानुयोगके 
अनुसार श्रद्धात करके सम्यग्दृष्टि होता चाहिए। पीछे चरणानुयोगके अनुसार 
अवादि धारण करके ब्रती होना चाहिए। इस प्रकार नीचेकी दशामे मुख्य रूपसे 
भ्रब्यातुयोग है । गौणरूपसे जिसे भोक्षमार्गकी प्राप्ति होती न जाने उसे पहले ब्रतादि 
का उपदेश देते हैं । इसलिए ऊंची दशा वालोको अध्यात्मका अभ्यास थौग्य है 
ऐसा जातकर नीचेकी दशा वालोको उससे विमुख करना योग्य नही है। 
यदि कहोगे कि यह काल निक्ृष्ट है इसलिए इस कालमे उत्कुष्ट अध्यात्म 
उपदेशकी मुख्यता ठोक नही है तो उनसे कहते हैँ. कि यह काल साक्षात्‌ मोक्ष न 
होनेकी अपेक्षा निकृष्ट है। आत्मानुमव आदिके द्वारा सम्यक्त्व आदिके होनेका इस 
कालमे निपेध नही है। इसलिए आत्मानुभव आदिके लिए द्रव्प्रानुयोगका अभ्यास 
करना चाहिए । भोक्षपाहुटमे कहा है-- 
अजवबि तिरयण सुद्धा अप्पा झाऊण जति सुरछोए । 
छोयतियदेवतत सत्य चुदा णिव्युदि जति ॥ ७७ ॥ 
अर्थ--क्षाज भी तीन रत्तोसे शुद्ध जीव आत्माका ध्यानकर स्वर्गलोकको जाते 
हैं । ओर लौकान्तिक देव होते हैं । वहाँसे च्युत होकर मोक्ष जाते है । 


हतीय अधिकार 
संसार अवस्थाका स्वरूप 


रत्नकरण्ड श्रावकाचा र के प्रारम्भ में कहा है--- 
देशवयामि सम चेन घम कर्मंनिवहंणम्‌ । 
ससारदु खत सस्वान्‌ यो धरध्युत्तमे सुखे ॥२॥ 
“मैं कर्म बन्धनमे छुटकारा दिलाने वाले समीचीन धर्मका उपदेश करता हूँ जो 
प्राणियोको ससारके दु खोसे छुडाकर उत्तम सुखमे धरता है ।” 


इससे यह स्पष्ट होता है कि ससारमे दु ख है और उस दु ख़का कारण कर्म- 
बन्धन है । तथा उस कर्मबन्धनकों जो काटता है वही समीचोीन (सच्चा) धर्म है । 
अत उस घधर्मका वर्णन करनेसे पहले कर्मबन्धनका कथन किया जाता है । 


जैमे वैद्य रोगी मनुष्यकों प्रथम तो रोग+ निदान बतलाता है कि इस प्रकार 
यह रोग हुआ । फिर उस रोगके निमिससे उसकी जो जो अवस्था होती हो वह 
बललाता है। उससे रोगोको यह निश्चय हो जाता है कि मुझे ऐसा ही रोग हे | 
फिर उस रोगको दूर करनेके उपाय बतलाता हूँ । वैद्यका तो इतना ही काम है । 
यदि यह रोगी वद्यके अनुसार करता हूँ तो रोगसे मुक्त हो जाता हैँ । 

उसी प्रकार यहा कर्मबन्धनमे पडे ससारी जीवको प्रथम तो कर्मबन्धनका निदान 
बतललाते हैं कि यह कर्मबन्धन ऐसे हुआ । फिर उस कर्मबन्धनके निमित्तसे उसकी 
जो जो अवस्था होती है वह बतलाते हैं । उससे जीवको यह निश्चय हो जाता है 
कि मुझे ऐसा हो कर्मवर्धन है । फिर उस कर्मबन्धनसे दूर होनेका उपाय बतलाते 
हैं । इतना तो शास्त्रका कार्य हैं । यदि यह जीव उसका पालन करता है तो कर्म - 
बन्घनसे मुक्त हों जाता है, यह जोवका कार्य है । 

अत प्रथम ही कर्मवत्घनका निदान बतलातें हूँ--- 
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कर्मबन्धन सहित अवस्थाका नाम ससार है। उस संसारमें अनन्तानन्‍्त जीब 
हैं जो अनादिसे कर्मबन्धनसे बद्ध है । ऐसा नहीं है कि पहुले जीव ओर कर्म दोनों 
जुदे-जुदे थे, पौछे उनका संयोग हुआ । 

प्ररन--पुदूगल परमाणु तो रागादिके नि्ित्तसे कर्मरूप होते हैं वे अनादि कर्म 
पैसे हैं? 

समाघान--निमित्त तो नवीन कार्य में होता है, अनादि अवस्था में नि्ित्त 
का कुछ प्रयोजन नहीं । यदि अनादिमे भी निमित्त माने तो अनादिपना नही रहता । 
इसलिये कर्भ बन्धन की अनादि मानना । 

प्रवचन सार की टीका में कहा है--रागादि का कारण तो द्रव्य कर्म है और 
द्रव्य कर्म का कारण रागादि है तो इसमें तो इतरेतराश्रय दोष आता है क्योकि 
रागादि द्वग्यकर्मके आश्रित और द्रव्यकर्म रागादिके आश्चित। इसका उत्तर दिया है- 

“जहि भगादि प्रसिद्ध दृब्य कर्मासि सम्पदधस्यात्मन, 
प्राक्नव्ृष्यकर्मण स्तशत्र हेतुस्वेनोपादानात्‌! 
“-प्रव टी गा १२१ 


अर्थ--ऐसा नही है क्योकि अनादि काल से द्रव्य कर्मा से बधे आत्मा के 
पृव॑बद्ध द्रव्य कर्मोंको कारण रूपसे ग्रहण किया है । 

ऐसा आगम में कहा है तथा युक्ति से भी ऐसा ही सिद्ध होता है क्योकि कर्म 
के निमित्त बिना पहले जीव के रागादि हुए कहे जायें तो रागादि जीव का स्वभाव 
हो जाये क्योकि परनिभित्तके बिना जो हो उसीका नाम स्वभाव है । 

अत कर्म बन्धनकों अनादि ही मानना । 

प्रष्न---जो द्रव्य जुदे जुदे हैं उतका सम्बन्ध अनादि से कैसे सम्भब है ? 

समाधान--जैसे खान से निकले सोने भे प्रारम्भ से ही किट्टिक मिली होती 
है बैसे ही अनादिसे जीव और कर्मका सम्बन्ध जानना । 

प्रशन--सम्बन्ध अथवा सयोग कहना तो तब सम्मव है जब पहले भिन्न हो, 
पीछे, मिले । अनादिसे मिले जीव कर्सोका सम्बन्ध कैसे कहा जाता है? 

समाधान-- अनादि से भिले होने पर भी जब भिन्न होते हैं तब यह जाना 
जाता है कि ये भिन्न थे । इससे उनका बन्धन होने पर भी भिन्नपना पाया जाता है 
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सथा उत्त भिन्नताकी अपेक्षा दोनोंका सम्ब््ध या संयोग कहां जाता हैं। 

इस प्रकार जीव और कर्मका सम्बन्ध अनोदि है । 

जीव और कर्मों को भिन्चता 

जीवद्रग्य तो जानने देखने रूप चेतना गुणवालला है इन्द्रिय गम्य नहीं है, सकोच 
विस्तारकी शक्तिके साथ असस्यात प्रदेशों एक द्रव्य है। तथा कर्म जड है मूतिक है, 
अनन्त पुदूगल परमाणुओका पिण्ड रूप है। इनका अनादि सम्बन्ध होनेपर भी जीव 
का कोई प्रदेश कर्मरूप नही होता और न कर्मका कोई परमाणु जींबरूप होता है । 
दोतों अपने अपने स्वरूपको धारण किये हुए भिच्र भिन्न ही रहते हैं । 

कर्मों के भेद और उतका कार्य 

कर्मके मूल भेद आठ हैं--ज्ञानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, 
नाम, गोत्र और अन्तराय । इनमेसे चार कर्म घातिया हैं। उनके नि्ित्तसे जीवके 
स्वभावका धात होता है। ज्ञानावरण और दर्शनावरणके निमित्ते जोवके शान 
दर्शन रूप स्वभावका घात होता है। इनके क्षयोपशमके अनुसार किश्वित शान दर्शन 
व्यक्त रहते हैं। मोहनीयके उदयसे जीवमें सिध्या श्रद्धान और क्रोध, मान, माया, 
लोभ रूप कषाय जो सम्यक्त्व और चारित्र गुणके विकार हैं ब्यक्त रहते हैं । अन्त- 
राय कर्मके उदयसे जीवके अनन्तवीर्य गुणका घात होता है। उसके क्षयोपशमके 
अनुसार किश्वित शक्ति व्यक्त रहती है । 

इस प्रकार घातिया कर्मोंके निमित्तमे जीवके स्वरभावका घात अनादिसे हुआ है। 

प्ररश--धात नाम तो अभावका है। सो जिसका पहले सज्भ़ाव हो उसका 
अभाव कहा जाता है। किन्तु जीवमे स्वभावका सद्भाव तो है नहीं, तब धात 
किसका ? 

समाधान--जीवमे अनादि हीसे ऐसी शक्ति पाई जाती है कि कर्मका निमित्त न 
हो तो केवलज्ञान आदि अपने स्वभाव रूपमे रहे । परन्तु अनादि हीसे कर्मका बन्धन 
होनेसे उनकी व्यक्ति नही होती । अत शक्ति की अपेक्षा स्वभाव है और उसको 
ज्यक्त न होने देनेकी अपेक्षा घात है। 

तथा चार कर्म अधातिया हैं उनके निमित्तसे इस आत्माको बाह्य सामप्रीका 
सम्बन्ध मिलता है। वेदनोयसे नानाप्रकार सुख दु'खके कारण परद्रब्योका संयोग 
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बनता है। आयुके निमित्तत्रे अपनो स्थिति पर्यन्त प्राप्त ऋरीरका सम्बन्ध नही 
छूटता । नाम कर्मके उदयसे गति जाति झटीर आदि उत्पन्न होते हैं। और गोत्र 
कर्मसे उच्च नीच कुलकी प्राप्ति होतो है । 

प्रषन--कर्म तो जढ है, बलवान नहीं हैं। उनसे जीवके स्वभावका घात व 
बाह्य सामग्रीकी प्राप्ति कैसे सम्भव है ? 

समाधान--यदि कर्म स्वय कर्ता होकर जीवके स्वभावका धात करे, बाह्य 
सामग्री मिलावे तब तो कर्मके चेतनपना और बलवानपना चाहिए । सो तो है नहीं 
दोनोमे स्वाभाविक निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है। उन कर्मोंके उदयमे जीव स्वय 
ही विभाव रूप परिणमन करता है तथा अन्य द्रव्य वैसेही सम्बन्ध रूप होकर परि- 
णमन करते है । 

तवीन बन्ध विचार 


भोहनीय कर्मके निमित्तते जीवकों जो अययार्थ श्रद्धान रूप मिथ्यात्व भाव 
होता है तथा क्रोष, मात, भाया, लोभ रूप कषाय होते हैं, जीवही उनका कर्ता है, 
जीवके परिणमभन रूपही वे है। वें जीवके निज स्वभाव नही है, मोहनीय कर्मके 
निमित्तसे ही वे होते हैं उन भावो द्वारा नवीन बन्ध होता है। इसलिये सोहके 
उदयसे उत्पन्न भाव ही नवीनबन्धके कारण है । 

योगसे प्रकृतिबन्ध-प्रदेशबन्ध 

नास कर्मके उदयसे शरीर वचन मन उत्पन्न होते हैं उनकी चेष्टाके निमित्त मे 
आत्माके प्रदेशोमे हहन चलन होता है। उसका नाम थोग हैं। उसके निमित्तसे 
प्रतिसमय कर्म रूप होने योग्य अनन्त प्रमाणुओका ग्रहण होता है । यदि अल्प योग 
होता है तो थोडे परमाणुओका ग्रहण होता है और बहुत योग हो तो बहुत परमा- 
णुआंका ग्रहण होता है। इस तरह एक समयमे जितने परमाणुओका ग्रहण होता है 
उनका बन्धको प्राप्त ज्ञातावरण आदि मुऊू कर्मोमे तथा उनकी उत्तर भ्रकृतियोमे 
बटवारा हो जाता है । 

इस प्रकार योगके निभित्तसे नवोन कर्मोका आगमन होता है इसलिये योगको 
आख़व कहा है। तथा उसके द्वारा ग्रहण हुए कर्म परमाणुओका नाम प्रदेश है उनका 
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बन्च हुआ तथा उसका मु छू कर्सोंमें और उनकी उत्तर प्रकृश्ियोमें बिश्लाग हुआ | 
इसछिये योग द्वारः प्रदेश बन्‍्घ और प्रकृति बन्छ हुआ जातना । 


कपषायसे स्थिति ओर अनुभाग बत्थ 

मोहके उदयसे मिथ्यात्व और क्रोधादि भाव होते हैं उन शबका नाम सामा- 
न्‍्यत कषाय है । उससे कर्मोंकी स्थिति बेंघती हे । जितनी स्थिति अंघती है उसमे 
आबाधाकारूको छोडकर पीछे जब तक बघी हुई स्थिति पूर्ण हो तब तक प्रति समय 
उस प्रकृतिका उदय आता रहता है। देव मनुष्य और तिर्यश्चायुकें बिना शेष सब 
प्रकृतिबोका अल्प कषाय होनेपर थोडा स्थिति बन्ध होता है और बहुत कषाय 
होने पर बहुत स्थितिबन्ध होता है ! किन्तु इन तीनों बायुका अल्प कषायसे बहुत 
और बहुत कषायसे अल्पस्थिति बन्ध होता है ! 


तथा उस कषाय द्वारा ही उन कर्म प्रकृतियोंमे अनुभाग बन्ध होता है । जैसे 
अनुभाग बन्ध होता है वैसा ही उन प्रकृतियोका उदयकाल आने पर थोडा या बहुत 
फल होता है। यहाँ घाति कर्मोकी सब प्रकृतियोमे तथा अधाति कर्मोंकी पाप 
प्रकृतियं में अल्प कषाय होनेपर अल्प अनुभाग बन्ध होता है और बहुत कषाय होनेपर 
बहुत अनुभाग बन्ध होता है। किल्तु पुण्य प्रकृतियोमे अल्प कषाय होने पर बहुत 
अनुभाग बघता है। और बहुत होने पर थोडा अनुभाग बधता हैं। इस प्रकार 
कषायो ह्।रा कर्म प्रकृतियोमे स्थिति बन्ध अनुभाग बन्ध होता है । 

प्रन्‍न-पुदूगल परमाणु तो जड हैं उन्हें कुछ ज्ञान नहों हैं तब वे कैसे यथा 
योग्य प्रकृति रूप परिणमन करते हैं ? 

समाधान--जैसे भूख होनेपर मुख द्वारा खाया गया भोजन रूप पुदूगल पिण्ड 
मास, वीर्य, खून आदि रूप परिणमन करता ई उसी प्रकार योग द्वारा ग्रहण किया 
कर्म वर्गणारूप पुदूगल पिण्ड ज्ञानावरण आदि प्रकृति रूप परिणमित होता है। ऐसा 
ही निमित्त नेमित्तिक भाव है । 

कर्मो को अवस्थाएं 

जो परमाणु कर्म रूप परिणमित हुए हैं उनका जब तक उदय काल न आझके 

तब हक जीवके प्रदेशोंके साथ एक क्षेत्रावगाह रूप सम्बन्ध रहता है इसे सत्ता दशा 
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कहते हैं। और उदयकारू आमने पर फल देना उदय दशा है। यहाँ इतना जामना 
कि एक समयमें बंधे हुए परसाण आबाधा कालको छोडकर अपनी स्थितिके जितने 
समय हो उनमें क्रमसे उ दयमे आते हैं, तथा अनेक समयोंमें बधे परमाणु, जो कि 
एक ही समयमें उदय आने योग्य होते है वे इकटठे होकर उदयमें आते हैं । 

इस प्रकार कर्मोंकी अन्ध, उदय और सत्ता रूप अवस्था जानना । 

द्रव्य कम और भाव कर्म का स्वरूप 

परमाणु रूप अनन्त पुद्गछोंके पिण्डको द्रव्य कर्म कहते है। तथा मोहके निमित्त 
से मिथ्यात्व क्रोधादि रूप जोवके परिणामोकी भाव कर्म कहते हैं । द्रव्य कर्मके 
'निमित्तसे भाव कर्म होते हैं और भाव कर्मके निमित्तसे द्रव्य कर्म होते हैं। इसीप्रकार 
परस्परमे कार्य कारण भाव होनेसे ससार चक्रमे परिभ्रमण होता है । 


९ 


चतुर्थ अधिकार 
संसार अवस्थाके मृल कारण 


रत्नकरण्ड श्रावकाचारमें कहा है--- 
सदृदृष्टिक्षानुततानि धर्म घर्मेश्वरा विदुः । 
ग्रदीयप्रत्यनोकानि सवत्ति सवपस्तिः ॥ ६ हे 

अर्थ--धर्मेश्वर जिनेन्द्रदेव सम्परदर्शन सम्यक्ञान और सम्पक्चारित्रको धर्म 
जानते है जिनके उल्टे मिथ्यादर्गन, मिथ्याज्ञान, भिथ्याचारित्र ससारके कारण हैं । 

अत ससारके इन कारणों पर प्रकाश डाला जाता है-- 

मिध्यादर्शंत का स्वरूप 

यह जीव अनादिसे कर्मसम्बन्ध सहित है । उसके दर्शन मोह कर्मके उदयसे जो 
अतत्त्व श्रद्धान होत, है उसका नाम मिथ्यादर्शन हैं। जो श्रद्धान करने योग्य आर्थ है 
उसका जो भाव अर्थात्‌ स्वरूप उसका नाम तत्त्व है। जो तत्त्व नही वह अतत्त्व है । 
अत जो अतत्त्व है वह असत्य है। उसीका नाम मिथ्या है। तथा “यह ऐसा ही है 
इस प्रकारकी प्रतीतिका नाम श्रद्धान हैं। यद्यपि दर्शन शब्दका अर्थ देखना है तथापि 
यहाँ उसका अर्थ श्रद्धान लिया है । तत्त्वार्थसूत्रकी टीका सर्वार्थसिद्धिमे ऐसा ही कहा 
है, क्योकि देखना ससार मोक्षका कारण नही है। श्रद्धान ही संसार मोक्षका कारण है । 

अत मिथ्या रूप जो दर्शन अर्थात्‌ श्रद्धान है उसका नाम सिथ्या दर्शन है | 
जैसा वस्तुका स्वरूप है वैसा नही भसानना और जैसा वस्तुका स्वरूप नही है वैसा 
मानना मिथ्या दर्शन है । 

प्रश्त--केवलज्ञानके बिना सब पदार्थोका यथार्थ बोध नहीं होता और उसके 
बिना यथार्थ श्रद्धान नहीं होता तब सिथ्या दर्शनका त्याग कैसे हो 

समाधान--पदार्थोका जानना, मं जानना अन्यथा जानना तो ज्ञानावरण 
कर्मके क्षयोपशमके अनुसार होता है तथा प्रतीति जानने पर ही होती है यह सत्य 
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है। जीवको जिन पदार्थोंसे प्रयोजन नहीं है उन्हें यदि अन्यथा जाने, या यथार्थ 
जाने तथा जैसा जाने वैसा श्रद्धात करे तो इससे उसका कुछ भी ब्रिगाड यथा सुधार 
नही होता । किन्तु जिनसे प्रयोजन होता है उन्हें यदि अन्यथा जाने और वैसा ही 
श्रद्धान करे तो बिगाड होता हैं इसलिये उसे मिथ्या दुष्टि कहते है । तथा यदि उन्हे 
यथार्थ जाने और बसा ही श्रद्धात करे तो सुधार होता है इसलिये उसे सम्यर्दृष्टि 
कहते है । तथा प्रयोजन भूत जीकादि तत्त्वोंको जानने योग्य ज्ञानावरण कर्मका 
क्षयोपक्षम सब सज्ञी परच्चेन्द्रियों के होता है। परन्तु तदनुसार ही श्रद्धात सबको नहीं 
होता । द्र॒व्यालिग्री मुनि ग्यारह अंगों तकके पाठी होते हैं उनके ज्ञानावरणका क्षयो- 
पशम बहुत होने पर भी प्रयोजन भूत जीवादिका श्रद्धान नही होता । और तिर्य- 
खादिको ज्ञानावरणका थोड़ा क्षयीपशम होनेपर भी प्रयोजन भूत जीव।दिका श्रद्धान 
होता है इसलिये जाना जाता है कि इसका कारण अन्य कर्म है और बह दर्शन मोह 
है । उसके उदयसे जीवके भिथ्यादर्शन होता है और बहु प्रयोजन भूत जीवादि तत्त्वों 
का अन्यथा श्रद्धान करता है । 


अब प्रइन होता है कि प्रयोजन भूत और अप्रयोजन भूत पदार्थ कौन है ? 
सो इस जीवका प्रयोजन तो संसारके दु खमे छुटकारा है और इस प्रयोजनकी 
सिद्धि जीवादिके यथार्थ श्रद्धानसे होती है। और उसके लिए स्व और परका ज्ञान 


अवश्य होना चाहिए तथा स्व और परका ज्ञान जीव अजीवका ज्ञान होने पर ही 
होता है क्योकि आप स्वय जीव है और शरीरादि अजीब है। 


तथा दु खका कारण कर्म बन्धन है और उसका कारण मिथ्यात्व आदि आख्रक 

भाव हैं । इनको जाने बिना उनसे मुक्त होनेका उपाय नहीं किया जा सकता। 
अत आखब और बन्धका जानना जरूरी है। तथा आख्रवक! रोकनेका नाम सवर 
है । उसका स्वरूप न जाने तो उसे कैसे करे ! इसलिए सवरको जानना चाहिये ! 
बे हुए कर्मोका एक देशसे क्षय होनेका नाम निर्जरा है। यदि उसे न जाने तो कर्म 
बन्धतसे छुटकारा कैसे करे । इसलिये निर्जराको भी जानना चाहिए। तथा सर्व 
कर्म बन्धनका सर्वथा अभाव होना मोक्ष है यदि उसे न जाने तो उसका उपाय कैसे 
करे । इसलिये मोक्षकों जानना चाहिये । इस प्रकार जीवादि सात तत्त्व प्रयोजनीभूत 
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जानना चाहिवे। शास्त्रांदिके द्वारा इन्हें जानकर भी, ये ऐसे ही हैं. ऐसी प्रतोशि 
यदि न हो तो जानते से भी स्थभ नहीं है। इसलिए उतका श्रद्धान करना ही 
कार्सकारों है। जीकादि तश्नोका संत्म शरद्धात करने पर ही दु लोसे छुटकारे रूप 
प्रयोजतकी सिद्धि होती है। इनके अतिरिक्त अन्य पदार्थ अप्रयोजनीभुत है । 

प्रशण---जोव और अजीवमे तो सभी पदार्थ आ गये उनके सिवा अप्रयोजनीभृत 
अन्य पदार्थ कौन रहे ? 

समाघान--पदार्थ तो सब जीव अजोवमें गर्भित है परन्तु उनके विशेष 
बहुत हैं । उनमे से जिन विशेषों सहित जीव अजीवका यथार्थ श्रद्धान करनेसे स्व 
और परका श्रद्धान हो, रागादि दूर करनेका श्रद्धान हो, उन विशेषों सहित जोब 
अजीव पदार्थ प्रयोजनभृत होते हैं । जैसे जीवके चेतन्‍्यका और शरीरके जड होने 
का श्रद्धान प्रयोजनमृत है। और भनुष्यादि पर्यायोंका श्रद्धान अप्रयोजनभूत है । 
इस प्रकार ऊपर कहे प्रयोजनभूत जीवादि तत्त्वोका श्रद्धान न करने या अयधार्थ 
ध्रद्धात करनेका नाम मिथ्यादर्शन है। 

अब ससारी जीबोके मिथ्या दर्शनको प्रवृत्ति कैसे पाई जाती है यह कहते है + 
यहाँ वर्णन तो भ्रद्धानका करना हैं परन्तु जाननेके बिना श्रद्ध न होता नही है इस 
लिये जानने को मुख्यतासे वर्णन करते हैं-- 
जीव अजीव तत्त्व सम्बन्धी अयधार्थ श्रद्धान-- 


अनादिकालसे जीव कर्मके निमित्तसे अनेक पर्याय धारण करता है वह पर्याय एक 
तो स्वयं जीव और पुदूगल परमाणुमय शरीरके मेलसे बनती है । उस पर्यायमें 
जीवको “यह मे हूँ! ऐसी बुद्धि होती है । किन्तु जीवका स्वभाव तो ज्ञानादि रूप है 
क्रोधादि विभाव रूप है, और शरीर पुद्गल परसाणुओसे बना है जो रूप रस गघ 
स्पर्श गुण वाले हैं । उन सबको अपना स्वरूप मानता है। 

तथा जीव और शरीरमे निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है। इसलिये उसमें जो क्रिया 
होती है उसे अपनी मानता है शरीरके कृष होने पर अपनेको कृश मानता है, स्थल 
होने पर अपनेको स्थूल मानता है । शरीरके जन्मको अपना जन्म और शरीरके 
छूटनेको अपना मरण मानता है। शरीरको अपेक्षा प्राप्त होने वाले गति, कुल,वर्ण 


श्ड सस्ीचीन जेमचर्स 


आदिको अपना मानकर मैं मनुष्य हूं, में क्षत्रिय हू, मैं वेश्य हू इत्यादि रूप मानता 
है तथा शरीरकी अपेक्षा अन्य मनुष्ियोंस अपना साता भानता है जितके द्वारा क्षरीर 
उत्पन्न हुआ उन्हें माता पिता मानता है जो अपने छरीरसे उत्पन्न हुआ उन्हें पृत्र 
मानता है। 
इस प्रकारसे अपनेको और शरीरको एकही मानता है। इसका कारण यह है 
कि संसारी जीवको इन्द्रिय जन्य शान होता है। इन्द्रियोंस स्‍्वय अपनी आत्माको 
तो जान नहीं सकता, क्योकि आत्मा अमूर्तिक है। परन्तु शरोरके मूर्तिक होनेसे 
इन्द्रियोंस उसीका ज्ञान होता है इसलिये उसीमे बह बुद्धि करता है। इस प्रकार 
मिथ्या दर्ईानसे शरीरादिका स्वरूप अन्यथा ही भासित होता हैं। इस प्रकार जीव 
अजीब तत्त्वका अयथार्थ ज्ञान होनेसे मिथ्या श्रद्धान होता है । 
आख््रव और बन्ध तत्त्व सम्बन्धी मिथ्या श्रद्धान-- 
सन वचन कायके योगसे नवीन कर्मोेके आनेका नाम आख्रव है । तथा भात्मा 
के मिथ्यात्व कबायादि भावोका निर्ित्त पाकर आत्माके साथ उन नवीन कर्मोका 
एक क्षेत्रावग्राह सम्बन्ध होना बन्ध है । किन्तु यह जीव मोहके उदयसे होने वाले 
मिथ्यात्व कषायादि भावोकों अपना स्वभाव मानता है । और जीव, अजीवका भेद- 
ज्ञान न होनेसे मन वचन कायकों आत्मा ही मानता है अत उनपर कोई नियत्रण 
नही रखता । कर्मोका उदय होनेपर, ज्ञान दर्शनका हीन होना, मिथ्यात्व कषाय रूप 
परिणाम होना, इच्छित वस्तुका प्राप्त न होना, जन्म मरण आदिका होना पाया 
जाता हैं। परन्तु उसे वह जानता ही नही है उनके होनेमे या तो वह अपनेको कर्ता 
मानता है या दूसरोको कर्ता मानता है। 
इस प्रकार आस्रव और बन्ध तत्त्वका उसे ज्ञान ही नही है तब श्रद्धान तो 
मिथ्या होगा ही । 
संवर तत्त्व सम्बन्धी मिथ्या श्रद्धान-- 
आख़बको रोकनेका ताम संवर हैं। सो जब आख्रवको ही यथार्थ रूपमें नही 
जानता तब संवरका यथार्थ श्रद्धात कैसे हो सकता है। तथा अनादिसे इस जीवके 
आख़ब भाव ही हुआ है संवर कभी नहीं हुआ । तब संबरको कैसे जाने ? इसीसे 
यह जीव आलवको रोकनेका प्रयत्न त करके जिन पदार्थोंको दु ख दायक मानता 


संसार अवस्यारे भूछ कारण डक 


है. उनको ही रोकसेका प्रथल करता है, परन्तु वे अपने अधीन नही हैं. इसलिये 
दुखी होता है । 
मिर्जरा तत्त्व सम्बन्धी मिथ्या अद्धात-- 

बद्ध क्मकि एक देश क्षयका नाम निर्जरा हैं सो जब बन्धकों ही गहीं पहचा- 
नता तब निर्जराकों कैसे पहचाने । 


मोक्ष तत्त्व सम्बन्धी अयथार्थ श्रद्धान-- 

समस्त कर्म बन्धके अभावका नाम मोक्ष हूँ । जो कर्म बन्धकों और कर्म बन्ध 
जनित दु खोको नही जानता उसे मोक्षका यथार्थ श्रद्धान कैसे हो सकता है । 

इस प्रकार यह जीव मिथ्यादर्शनके कारण प्रयोजन भूत जीबादि सात तत्तवोंका 
यथार्थ ज्ञान न होनेसे यथार्थ श्रद्धाव नही करता । 


पुष्य पाप सम्बन्धी अयथार्थ श्रद्धान-- 

पुष्य और पापकी एकही जाति है क्योंकि दोनो कर्म बन्ध रूप हैं। फिर भी यह 
जीव पुण्यको भला और पापको बुरा मानता हैँ। क्योकि पृण्पसे अपनो इच्छानुसार 
कुछ कार्य बन जाते हैं' और पापसे नहीं बनते । परन्तु दोनो ही आकुलुताके कारण 
होनेसे बुरे है । इसलिये पुण्य पापके उदयको भला बुरा मानना भ्रम है । 

इस प्रकार अतत्त्व श्रद्धान रूप मिथ्या दर्शनका स्वरूप कहा । 


सिम्याशानका स्वरूप 

अब मिथ्याज्ञानका स्वरूप कहते हैं--प्रयोजन भूत जीवादि ठत्योको अयथार्थ 
जाननेका नाम मिथ्याज्ञात है। अप्रयोजन भूत पदार्थोक्तो यथार्थ जाने या मयथार्थ जाने 
उसकी अपेक्षा मिथ्याज्ञान सम्यग्ज्ञान नाम नही है । क्योकि अप्रयोजनीभूत पदार्योका 
ज्ञान मोक्ष मार्यमें उपयोगी नही है । अत. यहाँ प्रयोजनीभूत जीवादि तत््वोंको ही 
जाननेकी अपेक्षा सम्यग्शञान कहा हैँ । इसी अभिप्रायसे स्िद्धान्तमें मिध्यादष्टिके 
जाननेको मिथ्याशान और सम्यस्दृष्टिके जाननेको सम्यग्लान कहा है । 

प्रश्न--मिथ्याज्ञानका कारण कौन है ? 

समाधान---मोहके उदयसे जो मिथ्यात्व भाव होता हैँ, सम्पक्त्व नहीं होता वही' 
इस सिधथ्या ज्ञानका कारण हूँ। मिख्यात्वके सम्बन्धसे ज्ञान सिथ्याशान कहाठा है । 


० समीक्षोन जेनघर्म 


प्रश्म-इसमें ज्ञानावरणको निमित्त क्यों नहीं कहते ? 

समाधान--ज्ञानावरणके उदयसे तो ज्ञानके अभाव रूप अज्ञानभाव होता है । 
तथा उसके क्षयोपहामसे किचित्‌ ज्ञान रूप भति आदि ज्ञान होते हैं । यदि इनमेंसे 
किसीको मिथ्याशान और किसीको सम्यस्ज्ञान कहें तो ये दोनो ही मिथ्यादृष्टि 
ओऔर सम्यर्दृष्टिके पाये जाते हैं। इसलिये उन दोनोंके सिध्याश्ान तथा सम्परज्ञान 


का सद्भाव हो जायेगा और यह सिद्धान्त विरुद्ध है। इसलिये इसमें ज्ञानावरणका 
निमित्त नही बनता । 


प्रश्न--रस्सी, सर्प आदिके यथार्थ और अयथार्थ ज्ञानका कारण कौन है ? 
उस ही को जीवादि तत्त्वोके यथार्थ अयथार्थ ज्ञानका कारण कहो ? 

उत्तर--जाननेमे जितना अयथार्थपना होना होता है उतना तो ज्ञानावरणके 
उदयसे होता है। और जो यथार्थपना होता है वह ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे होता 
हैं। जीवादि तत्वोको यथार्थ जाननेकी शक्ति होने या न होनेमें तो ज्ञानावरणका 
ही निमित्त है। परन्तु जिसके मिथ्यात्वका उदय होता है वह अप्रयोजनीभूतको तो 
जानता है प्रयोजनीभृतको नही जानता । यदि प्रयोजनी भूतको जाने तो सम्यरदर्शन 
हो जाये परन्तु वह मिथ्यात्वका उदय रहते हो नहीं सकता इसहिये प्रयोजनभत 
और अप्रयोजनभूत पदार्थोको जाननेमे ज्ञानावरणका निमित्त नहीं है, उसमें मिथ्या- 
त्वका उदय ही निमित्त है । 

यहाँ ऐसा जानना कि जिन एकेन्द्रिय आदि जीवोमे जीवादि तत््वोको यथार्थ 
जाननेकी शक्ति ही न हो वहाँ तो ज्ञानावरणका उदय और भिथ्यात्वके उदयसे हुआ 
फिथ्यादर्शन इन दोनोका निमित्त है। तथा जिन सज्ञी मनुष्यादिकमे ज्ञानावरणका 
क्षयोपशमादि होनेसे शक्ति होने पर भी नही जानते वहाँ मिथ्यात्वका उदय हो 
निर्मित्त है । इसलिये सिध्याज्ञानका मुख्य कारण ज्ञानावरणको न कहकर मोहके 
उदयसे हुए मिथ्याभावकों हो कारण कहा है । 

प्रशन--जान होने पर श्रद्धान होता है इसलिये पहले मिथ्याज्ञान कहो, बाद 
में मिथ्यादर्शन कहो । 

उत्तर---है तो ऐसा ही, जाने बिना श्रद्धान नहीं होता, परन्तु मिथ्या और 
सभ्यक्‌ ऐसी सज्ञा ज्ञानकों मिथ्यादर्शन और सम्पस्दर्णनके निमितसे होती है इसलिये 


संसार अवस्थाके शुस्ध कारण ३१ 


जहाँ सामान्‍य रूपसे शान-अद्धानका कथन हो वहाँ तो ज्ञानको पहले कहता अश्रद्धान 
को बादमे कहना । तथा जहाँ सिथ्या और सम्सक्‌ ज्ञात भ्रद्धायका कथन हो वहाँ 
अ्रद्धालकों पहले और ज्ञानकों बादमें कहना । 
प्रदन--श्ञाम श्रद्धान तो एक साथ होते है उसमें कारण कार्यपना कैसे है ? 
उत्तर--जैतसे दीपक और प्रकाधथ एक साथ होते हैं तथांपि दीपकके होने पर 


ही' प्रकाश होता हैं इसलिये दीपक कारण है प्रकाश कार्य है उसी प्रंकार ज्ञान और 
श्रद्धानकों भी जानना । 


प्रइन--मिशथ्या दर्शनके सयोगसे ही ज्ञान मिथ्या कहासा है । अत एक भिच्या 
दर्शनको ही ससारका कारण कहना चाहिये, मिथ्या ज्ञानको अऊग्रसे क्यो कहा ? 

उत्तर--ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे हुए भिध्यादृष्टि और सम्यग्दृष्टिके ज्ञानयें 
अन्तर नही है । परन्तु मिथ्यादर्शनके निर्ित्तते यह ज्ञान अभ्रयोजनीभूत बातोमे 
तो लगता है परन्तु प्रयोजनभत जीवादि तत्त्वोके यथार्थ निर्णय करनेमे नहीं 
लगता सो इस दोषके कारण उसे मिथ्याज्ञान कहते है । तथा जीवादि तत्त्वोंका 
यथार्थ श्रद्धान न होना श्रद्धानमे दोष हैं। इसे मिथ्यादर्शन कहा हैं। इस तरह 
लक्षण नेदमे दोनोको भिन्न कहा है । ये दोनों ही ससारके कारण हैं। इस प्रकार 
मिथ्याज्ञानका स्वरूप कहा । इसीको तत्वज्ञानके अभावमें अज्ञान और अपना 
प्रयोजन न साधनेपर कुज्ञान कहते हैं । 

मिथ्याचारित्रका स्वरूप 

अन्न मिथ्याचारित्रका स्वरूप कहते हैं-- 

चारित्र मोहके उदयसे जो कषाय भाव होता है उसका नाम मिथ्याचारित्र है । 
यह कषाय भाव पदार्थोको दृष्ट अनिष्ट माननेपर होता है । सो इष्ट अनिष्ट मानता 
भी सिथ्या है क्योकि कोई पदार्थ इष्ट अनिष्ट नही है यदि पदार्थोमे इष्ट अनिष्ट- 
पना होता तो जो पदार्थ इष्ट होता वह सभीको इष्ट हो होता और जो अनिष्ट 
होता बहु सबको अनिष्ट ही होता । परन्तु ऐसा है नही । यह जीव कल्पना द्वारा 
उन्हें इष्ट अनिष्ट मानता है सो यह कल्पना झठो है । 

एक ज वको एकही पदार्थ किस्तो समय इृष्ट लगता है, किसी समय अनिष्ट 
लगता है। जैसे शरीर इष्ट हैं परन्तु रोगादि सहित होनेपर अनिष्ट हो जाता है । 


३२ समोजोग जेवभर्ष 


तथा इष्टसे राग करता है और अनिष्ठसे द्वेष करता है दस प्रकार पदार्थोर्मे इृष्ट 
अनिष्ट बद्धि होने पर जो राग द्वेष होते हैं उसका ताम भिध्यावारित्र है तथा इन 
राग द्ेषोंके हो भेद-क्रोध, मान, माया, ल्लेभ, हास्य, रति, भय, जुगृप्सा, स्जीवेद 
नपुसकवेद, पुरुषवेद रूप कधाय भाव हैं थे सब इस मिथ्याचारित्रके हो भेद है इसीको 
असंयम और अविश्ति भी कहते हैं क्योंकि पाँच इन्द्रियों और सवके विषयोगें 
तथा त्रस आदि छह कायके जीवोकी हिंसामें स्वेच्छाचार पूर्वक प्रवृत्ति होनेसे बारह 
प्रकारका असंयम या अविरति होती है। इसोका नाम अव्रत है क्योकि हिंसा, झ्लूठ 
बोलता, चोरी, कुशील और परिप्रह इन पाप कार्यो मे प्रवृसिका नाम अन्नत है। इसका 
मूल कारण प्रमत योग है । यह प्रमत्त योग कषाय भाव है । 

इस प्रकार ससारी जोवके मिध्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्या्षारित्ररूप 
परिणाम अनादिसे पाये जाते है । 


पंचम अधिकार 


कुदेव, कुगुरु व कुधर्मका निरुपण णवं उनका निषेध 


जीवोके अनादिसे जो मिध्यादर्शन आदि भाव पाये जाते हैं उनका कारण 
कुदेव, कुगुरु और कुधर्मका सेवन है । उनको त्यागते पर ही समीज्ञीन धर्ममे प्रवृत्ति 
होती है इसलिये उनका निरूषण करते हैं । 

कुदेवका निरूपण तथा निधेध 

ब-तसे जीव इस पर्याय सम्बन्धी शत्रुनाशादि व रोमादि मिदाने, घन पुत्र आदि 
की प्राप्तिके लिये कुदेवादिका सेबन करते है । यह सब भिश्यात्वकी ही महिमा है । 

प्रशन--क्षेत्रपाल प्मावती जादि जो जिनमतको मानते हैं उनके पृजनादियमें 
क्या दोष है ? 

उत्तर--जिनमतमे संयम धारण करनेसे पूज्यपना होता हैं। और देवोंके 
संयम होता ही नहीं! तथा उनको सम्यक्त्वी मानकर पूजते हैं सो भवनत्रिकमे सम्य- 
क्त्वकी भी मुख्यता नहीं है। यदि सम्यक्त्वसे ही पूजते है तो सर्वार्भसिद्धिके देव, 
लौकान्तिक देव, उन्हें ही क्यों नही पूजते ? यदि कहोगे कि क्षेत्रपाल् आदिमें जिन- 
भक्ति विशेष है। तो भक्तिक्री विशेषता सौधर्म इन्द्रमें है और वह सम्बग्दुष्टि भी 
है । उसे छोडकर इन्हें क्यो पूजते हो। यदि कहोगे कि जैसे राजाके द्वारपालल आदि 
होते हैं. उसी प्रकार तीर्थकरोके क्षेत्रपाक आदि हैं, परन्तु समवसरण आंदिमे 
इनका अधिकार नही हैँ । अत यह मान्यता झूठो है। तथा जिस प्रकार हारपाल 
आदिके मिलाने पर राजासे मिलते हैं उसी प्रकार यह तीर्थकरसे नहीं मिकछाते। 
वहाँ जिनके भक्ति होती है बही तीर्थकरके दर्शनादि करता है, यह किसी अन्यके: 
अघीन नही है । अत क्षेत्रपाल्लादिको पूजना योग्य नही है । 

कुसुरुके भ्रद्धासादिका निषेध 
दर्शन पाहुडमें कुन्दकुन्दाचार्यने कहा है--- 
। 


३४ समीधोन मैनथर्म 


एूगं जिणस्स रूव विदियं उक्शिट सावयाणंतु । 
अवरद्वियाण तइय चडस्‍्यं पुमण क्षिंगदसणं णरिय ॥१८॥। 


अर्थ--एक तो जिनस्वरूप निग्न न्थ दिगम्बर मुनिलिद्ध, दूसरा उत्कृष्ट श्रावक 
दसवी ग्यारहवी प्रतिमाधारीका रूप, तीसरा आयथिकाओका रूप, ऐसे ये तीन लिंग 
तो हैं, चौथा कोई लिंग श्रद्धान योग्य नही है । अर्थात्‌ इन तीनोंके सिवाय जो अन्य 
को मानता है बह मिध्यादृष्टि है । 

उच्च पदवोका नाम रखाकर उसमे किश्वित्‌ भी अन्यथा प्रवृत्ति करने बाला 
सहापापी है। और नीची पदवीका नाम रखाकर किचित्‌ भी धर्म साधन करे तो 
धर्मात्मा है। इसलिये धर्म साधन तो जितना बनें उतना करना, उसमें कुछ दोष 
नही है। परन्तु ऊंचा धर्मात्मा नाम रखाकर नीच क्रिया करनेसे तो महापाप होता 
है । सुत्तपाहुडमें कुन्कुन्दाचार्यने कहा है-- 

जद्दजायरूवसरिसों तिछतुसमेत्त ण गिण्हदि हत्थेसु । 
जहुलेह अष्पयहुय रुसो पुण जाहू णिग्गोदंस्‌ ॥ १८ 0 

अर्थ--मुनिपद यथा जातरूप सदुश है । जैसा जन्म होते होता है. वैसा नग्न 
है। सो वह मुनि तिलके छिलके भात्र भी वस्तुको हाथमे ग्रहण नही करता । यदि 
कदाचित थोडा बहुत ग्रहण करे तो भरकर निगोदमे जाता है । 

सो देखो, ग्रहस्थपने में बहुत परिग्नह रखकर कुछ प्रमाण करे तो भी स्वर्ग 
मोक्षका अधिकारी होता है । और मुनिपनमे किश्चित्‌ परिग्रह स्वीकार करने पर भी 
निगोदगामी होता है इसलिये ऊंचा नाम रखकर नीची प्रवृत्ति करना युक्त नही है । 

लोगोकी अज्ञानता तो देखों, कोई छोटी सी प्रतिज्ञा मग करे तो उसे पापी 
कहते हैं और ऐसी बड़ी प्रतिज्ञा भंग करते देखकर भी उन्हें गुर मानते हैं । 

मुनिषद लेनेका क्रमतो यह है--पहले तत्त्वज्ञान होता है पश्चात्‌ उदासीन 
परिणाम होते हैं, परीषह आदि सहनेकी शक्ति हे तो ह॑ तब वह स्वय हो मुनि होना 
चाहता है और तब श्री गुरु मुनि धर्म अगीकार कराते हैं । यह कैसी विपरीतता है 
कि तत्त्वज्ञान रहित विषयकषायास्क्त जीवोको भायासे व छोभ दिखाकर मुनिपद 
देना, पीछे अन्यथा प्रवृत्ति कराना, यह तो बड़ा अन्याय है । 

दर्शनपाहुडमें आचार्य क्न्दकुन्दने कहा है-- 


कुदेव, कुपुद व कुवमेशा निरूपण एवं उनका मिधेत श् 
दंसणमूकों चम्मो उबहइटों जिणवरेहिं सिल्साणं । 
ते सोऊण सकष्णों दंख्रणहीणो ण बंदिष्यो ध ३ ॥ 
अर्थ--जिनवरके द्वारा उपदेशित धर्मका मूल सम्यग्दर्शन है, उसे सुनकर हे 
कान वाले पुरुषो ! सम्यक्त्व रहित जीव बन्दना योग्य नही है । 
फिर कहते हैं-- 
जे दंसणेसु भट्टा णाणे भदठा चरित्तमदठा य ३ 
पुरे सष्ट विसदठा सेव वि जणं विणासंति ६ ८ ॥ 
अर्थ--जो दर्शनसे भ्रष्ट हैं, शानसे अष्ट हैं, चारित्र भ्रष्ट हैं वे जीव अष्टसे 
अष्ट हैं। और जो जीव उनका उपदेक्ष मानते हैं, उन जीबोका भी वे नाश 
करते है । 
फिर कते है--- 
जे दुसणेसु मटडा पाएु पांति दुसणचराण । 
ते दोति लल्लभूआ बोहदी पुण दुल्लहा तेलि ॥ १२ ॥ 
अर्थ--जो आप तो सम्यक्‍त्वसे भ्रष्ट हैं और सम्यकत्व घारियोंकों अपने पैरों 
पडवाते हैं, वे लले गृ गे होते हैं उनको बोधकी प्राप्ति महादुल्लभ है । 
जे वि पड़तिय तेसिं जाणंता रज़ा गारवमयेण । 
तेसिंपि णत्थि थोहों पावं अजुमोबसाणाणं ॥ १३ ॥ 
अरथ--जो जानते हुए भी लज्जा, गारव और भयसे उनके पैरों पडते हैं उनके 
भी बोधि अर्थात्‌ सम्यक्त्व नही है क्योकि वे पापकी अनुमोदना करते हैं । 
सुस्त पाहुडमें कहते हैं-- 
जस्स परिग्गद् गहणं >प३ बहुय॑ं थे हवह छिगसस। 
सो गरहिंडः जिणवयणे परिगहरहिओ जिराबारों #॥ १९ 8 
अर्थ--जिस लिगके थोडा व बहुत परिग्रहका ग्रहण होता है बह जिनागम 
में निनदनीय होता है । परिग्रह रहित ही अनगार होता है । 
भाव पाहुडमे कहते हैं--- 
भस्मस्मि णिप्पवासों दोसावासोय टच्छचुफुल्कसमों ! 
जिप्फ़्क जिग्तुमथयारों जड़ सवणों जसारूवेण ॥ ७१ ह# 
अर्थ---जो घर्मसे निरुयमी है, दोषोका घर है, ईखके फूलके समान निष्फल है, 


बे६ शर्ीचोम जेनबर्से 


गुणके आचरणसे रहित है । वह नग्त रूपमे सट भ्रमण है और नटकी तरह भण्नताके 
भेष धारण किये हुए है ! 
मोक्ष पाहुडमें कहा है-- 
जे पाधमोहियमई छिग॑ घेसण जिणवरिंदार्ण । 
पार्य कुणति पावा क्ते चक्ता मोक्खमग्गम्मि ॥ ७८ ॥ 
जे पंच चेक सत्ता गथग्गाही य शायणासीका । 
आधा! कम्मस्मिरया ते अच्ता मोक्खमग्मस्सि ॥ ७९ ४ 
अर्थ---जिनकी बृद्धि पापसे मोहित है ऐसे जो जीव जिनवरोका लिंग घारण 
करके पाप करते है, वे पधरापमूति मोक्ष मार्गमे भ्रष्ट जानना । 
जो पॉँच प्रकारके वस्त्रोसे आसक्त हैं, परिग्रहको ग्रहण करते है, याखना सहित 
हैं, अध कर्म दोषमे रत हैं उन्हें मोक्ष मार्गसे भ्रष्ट जानना ! 


आचार्य क्ुन्दकुन्दने अपने लिंग पाहुडमें जो मुनिलिय घारण करके हिसा, 
आरम्भ, यंत्न सन्‍्त्रादि करते है उनका बहुत निषेध किया है । 
आचार्य गुणभद्ने अपने आत्मानुशासनमे कहा है-- 
इतस्तशश्ष श्रस्यन्तो विभावर्या यथा झगा । 
यनादू परून्स्युपप्राम ककौ कष्ट तपस्विन” ॥ १९७॥ 
अ्थ--जैसे रातके समय हिरन इधर उघरसे भयभीत होकर वनसे भागकर 
ग्रामोके समीप वास करते हैं उसी तरह कलिकालमे तपस्वीजन नगरके समीप वास 
करते हैं यह बडे खेदकी बात है । 
यहाँ नगरके समीप भी रहनेका निषेघ किया तो नगरमे रहना तो निषिद्ध 
ही हुआ । आगे कहा है-- 
खर ग्राहंस्थ्यमेब।द्य तपसो भाविजश्ञन्मनः । 
सुस्त्रोकटाक्षलुण्टाक लुप्तवेराग्य सम्पद, ॥२००॥ 
अर्थ--जिससे भविष्यमें संसार चलने वाला है अर्थात्‌ जन्म मरणकी परम्परा 
बनी रहने वाझी है ऐसे तपसे आजका गृहस्थाश्रम ही श्रेष्ठ है। कैसा है बह तप, 
स्त्रियोंके कटाक्ष रूपी लुदेरोंके द्वारा जिसकी वैराग्य सम्पदा छूट ली गई है। तथा 
परमात्म प्रकाशमें कहा है--- 


छुदेव, कुगुद व कुकी! विकुफण एवं उसका नियेत्र ॥७ 
चिह्छा चिह्ही पुरिणशा। तसइ मुह गिर्मेतु । 
एयहिं कह ण्रागियड वह हेंड मुर्णतु॥ २१५ 
अर्थ--मूढ पुएष चेला चेली और पुस्तकोंसे सन्तुष्ट होता हैं किन्तु अ्रान्ति 
रहित जशौनी पुरुष उन्हें बन्चका कारण जानता हुआ उनसे लज्जित होंता हैं। 
उसीमे आगे कहा है-+- 
केणवि अप्यड वंचियड सिंद छवचिवि छारेण । 
सयत्न दि संग ण परि4रिय जिणवरकिंगघरेण ॥ १६७ 


अर्थ--जिसने जिनवरका लिग घारण करके और राखके द्वारा सिरके केशोंका 

छोच करके भी संमस्त परिग्रहका त्याग नहीं किया उसने अपनी आत्माकों ठगा है । 
जे जिण लिंगु भरेषि मुणि इट्ठ परिग्गह किंति। 
छह्नगि करेंषिणु ते विजिय सा पुण छद्दि गिलेंरि ॥ २१८॥ 

अर्थ--है जीव ! जो मुनि जिन लिंग घारण करके दृष्ट परिग्रहको स्वीकार 
करते हैं वे वमन करके उसी वमनको पुन खाते हैं । इस प्रकार शास्त्रोमें ऐसे 
कुगरुओंका व उनकी सेवा आदिका निषेध किया है । 

तथा जहाँ मुनिके आहारादिमे धात्री दृत आदि छियालीस दोष कहें हैं वहाँ गृह- 
स्थोके बालकोको प्रसन्न करना, समाचार कहना, मत्र औषधि ज्योतिषादि कार्य बतछाना 
तथा कृत कारित अनुमोदित भोजन लेने आदिका निषेध किया हूँ । परन्तु अब काल 
दोषसे इन्ही दोषोंको लगाकर आहारादि ग्रहण करते हैं । 

तथा गआभगममें पार्श्रस्थ, कुशील आदि भ्रष्टाचारी मुनियोका निषेध किया है । 
उन्हीके लक्षणोको घारण करते हैं । इतना विशेष हँ कि वे द्रव्यसे तो नग्न रहते 
हैं और नाना परिषह सहते हैं । 

प्रशन--निर्ग्रन्यके सिवाय अन्यको मुरु क्यों नहीं मानते ? 

उत्तर--निर्म्रन्थके सिवाय अन्य जीव सर्व प्रकारसे महंतता घारण नहीं करते । 

प्रषन--निर्भन्थ भी तो आहार छेते हैं । 

उत्तर--लोभी होकर दाताकी सेवा करके दीनतासे आहार नही केते । इसलिये 
महत्ता महीं घटती। जो लोगी हो यही हीनतां प्राप्त करता है । इसलिये 
निभ्र न्थ ही सर्व प्रकार भहंतता युक्त होते हैं। निम्न न्थके सिवाय अन्य जीव गुण॑वांन 


ड्र्द्र समीयोत जेगधर्स 


नहीं है। इसलिए गुणोंकी अपेक्षा महतता और दोषोकी भपेक्षा हीनता भासित 
होती है । 
तथा निम्न व्थके सिवा अन्य जीव जैसा धर्म साधन करते हैं वैसा व उनसे 
अधिक घर्म साघन ग्रहस्थ भी कर सकते है । इसलिये जो बाह्य और अम्यन्तर 
परिभ्रह रहित चित्र न्‍य मुनि हैं उन्‍्हींकों गुरु मानना । 
प्रदन--अब श्रावक भी तो जैसे होने चाहिये वैसे नहीं हैं इसलिये जैसे 
श्रावक वैसे मुनि । 
उत्तर--श्रावक सज्ञा तो शास्त्रमें सब गृहस्थ जैनियोकी है । श्रेणिक भी अस- 
यमी था। उसे उत्तरपुराणमें श्रावकोत्तम कहा हैं। बारह सभाओमें श्रावक कहे 
हैं, थे सभी व्रतधारी नही थे। यदि सब ब्रतघारी होते तो असंयमी मनुष्योकी संख्या 
अछग कही जाती । सो नही कही है | इस लिये जैन ग्रहस्थ श्रावक नाम पाता है । 
किन्तु मुनि नाम तो निम्न न्थके सिवाय अन्यका नहीं कहा हूँ । 
तथा श्रावकके तो आठ मूल गुण कहे है । इसलिये मद्य, मास मधु पाँच उद- 
म्ब॒रादि फलोका भक्षण श्रावक नहीं करता। इसलिये किसी प्रकारसे श्रावकपना 
तो बन भी जाता हैँ परन्तु मुनिके अठाईस मूल गुण है सो वेषियोके दिखाई ही नहीं 
देते । इसलिये मुनिपना किसी भी प्रकार सम्भव नही हूँ । 
देखो आदिताथजीके साथ चार हजार राजा दीक्षा लेकर पुन भ्रष्ट हुए । 
तब देबोने उनसे कहा--जिनलिंगी होकर अन्यथा प्रवर्तोगे तो हम दण्ड देंगे। 
जिनलिंग छोडकर जो तुम्हारी इच्छा हो सो तुम जानो । इसलिये जिनलिंगी 
फड्लाकर अन्यथा प्रवृत्ति करने वाले दण्डनीय हैं वे बन्दनीय कैसे हो सकते हैं । 
प्रशन--हमारे अन्तरगमे तो सत्य श्रद्धान है परन्तु बाह्य लज्जादि वश शिष्टाचार 
फरते हूँ । सो फल हो अन्तरगफका होगा । 
उत्त र--षट पाहुडमें लज्जा आदिसे बन्दना भादिका निषेष बतलाया है, यह 
पहले कहा है। कोई जबरदस्ती मस्तक झुकाकर हाथ जुडवाये, तब तो यह सम्भव है कि 
हमारा अतरंग नही था। परन्तु मानादिवश आप ही नमस्कारादि करे वहाँ अन्तरंग 
कैसे न कहे । जैसे कोई अन्तरंगमे तो भासकों बुरा जाने परन्तु राजादिको प्रसन्न 
करनेको भांस भक्षण करे हो उसे ब्रती कैसे माने । उसी प्रकार अतरंगमे कुगु् 


कुरेध, झुगुर व कुषमंका विकूशण एवं उतका निषेध द्ह्‌ 


सेवनको बुरा माने, परन्तु उनको ब छोग्रोंको भला मनवानेके छिये उसकी सेवा 
करे तो उसे श्रद्धानी कैसे कहे । इसलिये जो अद्धानी जीव हैं उन्हें किसी प्रकारसे 
क्ुगुशओंकी सेवा आदि नहीं करना चाहिए । 

प्रषन---जैसे राजा आदिकी करते है उसी प्रकार इनकी भी करता है । 

उत्तर- राजादि धर्म पद्धतिमें नही है । गुरुका सेवन तो धर्म पद्तिमे है ! 

इस प्रकार कुगुरुओंका कथन किया । 

कुघमम का निषेध 

जहाँ हिसादि पाप हो व विषय कषायोंकी वृद्धि हो उसे कुघर्म जानो। था 

लोभी पुरुष दान देने योग्य पात्र नही हैं / रमणसार शास्त्रमें कहा है-- 
खसच्पुरिल्ताणं ह।ण कप्पतरूण फ़छाण सोहचा। 
कोहीण दाणं जह विमाणसोहा सवस्स जाणेष्ट ॥ २६ ॥। 

अर्थ--सत्युरुषोको दान देना कल्प वृक्षोके फलॉकी शोभाके समान है। तथा 
लोभी पुरुषोको दान देना मुर्देकी ठठरीकी शोभाके समान है । 

तथा दानमे ऐसा द्रव्य देना चाहिये जिसने उसका धर्म बढ़े । तथा दयादान 
पात्रदानके सिवा अन्य दान देकर धर्म मानना कुधर्म है। इसी तरह अच्नको त्याग 
व्रतके दिन कन्द मलादिका भक्षण करना कुषर्म है दिनमें भोजन करके रातमें 
भोजन करना भी ऐसा ही है । 

देखो कालका दोष, जैन धर्ममे भी कुधर्मकी प्रवृत्ति हो गई है। जैन घधर्ममे 
जो घ॒र्म पर्व कहे हँ उनमें विषय कथाय छोडकर सयम रूप प्रवृत्ति करना थोग्य है। 
उसे तो करते नही, ब्रवादिका' नाम रखकर नाना श्यज्भार बनाते हैं। इृष्ट भोज- 
नादि करते है व कषाय बढानेके काम करते हैं । 


तथा पूजनादि कार्योमे उपदेश तो यह था-- 
सावचय छेशो बहु पुण्य राशों दोषाय नाल 


अर्थात्‌ बहुत पुण्य समूहमे पापका अश दोषके लिये नहीं हूँ । किन्तु पूजा 
प्रभावनादि कार्योमें-राजिमे दीपकसे व अयत्नाचार अब त्तिसें हिसा आदि पाप तो 
बहुत करते हैँ और स्तुति भक्ति आदि शुभ परिणामोमें नही छगते या थोडे लगते 
हैं । सो इसमें हानि बहुत और लाभ कम हूँ या कुछ नही है । 


है. संरीधिन जैनधर्भ 


तथा जिन भन्दिर तो घ॒र्म स्थान है । वहाँ कुकया करना, सोना आदि वजित 
है। जिन धर्म तो वीतराग भाव रूप है उसमें ऐसी विपरीत प्रदृसि काल दौषसे 
ही देखी जाती है । 

प्रशन--इममें मिथ्यात्व भाव कैसे हुआ ? 

उत्तर--तत्वार्थ श्रद्धान करनेमे प्रयोजन भूत तो रागादिका छोडना है । इसी 
का नाम धर्म हैं। यदि रागादि भावोको बढानेमें धर्म माने तो तत्त्वार्थ अरद्धान 
कैसे रहा ? यह तो जिन आज्ञासे प्रतिकूल हुआ। रागादि भाव तो पाप है उन्हें धर्म 
माता तो झूठा श्रद्धान हुआ । इसलिये ऐसे कुघर्मके सेवनमें मिथ्यात्व भाव हैं । 

मोक्ष पाहुडमे कहा है-- 

कुष्छियदेवं धम्म॑ कुष्छिय किंग य वदए जो दु । 
ढज़/सयगारवदो मिच्छादिटिड' हमे सो हु॥ ९२ ॥ 

अर्थ--जों लज्जासे, भयसे, गौरवसे कुत्सित देवकों, कुत्सित धर्मको व कुत्सित 
लिगको नभस्कार करता है वह सिशथ्यादृष्टि है । 

इसलिये जो मिथ्यात्वका त्याग करना चाहे वह पहले कुदेव, कुगुरु और कुघर्म 
का त्याग करे । सम्यक्त्वके पद्नीस मलोके त्यागमें भी तथा अमृढ दृष्टि और छह 
अनायतनोमे भी इन्हीका त्याग कराया हैं। इसलिये इनका अवश्य त्याग करना 
चाहिये । तथा कुदेवादिके सेवनसे जो भिथ्यात्व भाव होता है वह हिंसादि पापोसे 
भी बडा पाप है। इसके फछसे निगोद नरकादिमे जन्म लेकर अनन्त काल पर्यन्त 
कष्ट उठाना होता है । और सम्यस्जानकी प्रासि महा दुर्लम हो जाती है । 

यही भाव पाहुडमे कहा है-- 

कुच्छियधम्मास्मि रओ कुच्छिय पासंडिमततिघजुत्तो | 
कुच्छियतव॑ कुणतो कुष्छियगहू भायणों होई ॥ १४० ॥ 

अर्थ--जो कुधर्म मे रत है, कुगुर्ओफी भक्तिमें लगा रहता है तथा कुतप करता है 
यह खोटी गतिमें जन्म लेता है। इसलिये भव्य जीवो किश्वित्‌ छोभसे व भयसे जिससे 
अनन्तेकाल पर्यन्त महादु ख सहना होता है ऐसा भिध्यात्वभाव योग्य नहीं है । 

जिन घर्ममें पहले बडा पाप छुडाकर पीछे छोटा पाप छुडाया जांता है। इसलिये 
इस सिध्यात्व भावकों सात व्यसन आदिखे मी बढ़ा पाप झानकर पहले छुंडाया 


कुदेय, कुगुत से कुधमंका निरूपषण एवं उनका सिेश ४१ 


जाता है। इसलिये जो पाप से डरते है और अपने आत्माको दु स समुद्रमे नहीं 
डुबाना चाहते वे जीव इस मिथ्यात्वको अवश्य छोड । 

देव, गुरु, धर्म सर्वोत्कृष्ट पदार्थ हैं इनका आघार ही घर्म है। इनमे शिधिलता 
करतेसे धर्म किस प्रकार रहेगा । इस लिये सर्वथां प्रकारते कुदेव, कुगुरु और कुघर्म 
का त्यागी होना योग्य है कुदेक्कदिका त्याग ने करनेसे मिथ्यात्व भाव बहुत पुष्ट होता 
है और वर्तमानमें यहाँ इसकी प्रवृत्ति विदोष पायी जाती है। इसीलिये यहाँ उसका 


स्वरूप कहकर निय्रघ किया है। उसे जानकर मिध्यात्व भाव छोडकर अपना 
कल्याण करो? 


पृष्ठ अधिकार 
जन मिथ्याट्ृष्टियोंका विवेचन 


जो जैन हैं, जिन घर्मकों मानते हैं। उनके भी मिथ्यात्व रहता है । उसका' 
बर्णन करते हैं क्योकि इस बैरी भिधथ्यात्वका अझ् भी बुरा है। इसलिये सूक्ष्म 
भी मिथ्यात्व त्यागने योग्य है । 

जिनागसमे दो नयो को छेकर वर्णन है। उनमेसे एक का नाम निश्ययतय 
और दूसरेका नाम व्यवहारनय हैँ! आचार्य कुन्दकुन्दने समयसारके प्रारम्भमें 
इन दोनोका स्वरूप बतलाते हुए कहा है-- 

बवहारो5 भृदत्यों भूदर्थो देसिदों दु सुदणभो | 
भूदृश्यमस्सिदों खल सम्माइट्री दृवदि जोबो ॥ ११ ॥ 

अर्थ--व्यवहारनयकों अभूतार्थ और निश्चयनयकों भूतार्थ कहा है । जो 
जीव भृतार्थ निश्चयनयका आश्रय लेता है वह सम्यर्दृष्टि होता है । 

इसका आशय यह है कि भूतार्थ कहते हैं. सत्यार्थको । भूत अर्थात्‌ पदार्थमे 
रहने बार भर्थ अर्थात्‌ भाव, उसे जो प्रकाशित करता है वह भूतार्थ अर्थात्‌ 
सत्यवादी है। भूतार्थनय या निम्वयनय ही हमे यह बतलाता है कि जीव और 
फर्मका अनादि कालसे एकक्षेत्रावगाह सम्बन्ध होने पर भी दोनो भिन्‍न भिन्‍त 
हैं। यह भिन्‍नता मुक्ति दशामें प्रकट होती है। इसलिए निश्चयनय सत्यार्थ हैं । 
तथा अभूतार्थ कहते हैं असत्यार्थकों। अभूतार्थ अर्थात्‌ जो पदार्थमे नहीं होता 
ऐसा अर्थ अर्थात्‌ भाव । उसे जो कहे उसे अभूनार्थ कहते हैं। जैसे जीव और 
पुदूगल की सत्ता भिन्‍न है, स्वभाव भिन्‍्त है, प्रदेश भिन्‍न हैं। फिर भी एक 
क्षेत्रागगाहरूप अनादि सम्बन्ध होनेसे दोनोकी एक कहा जाता है। अत व्यवहार- 
नथ असत्यार्थ है। किन्तु ऐसा होने पर भी व्यवहारनय सर्वथा सबके लिये बेकार 
नही है । 


जैन किवाइव्टियोंका विवेषन भरे 


संसयखारमें कहा है--- 
घुद्ो सुद्धादेसो जाबब्घो परसभावद्रिसीहिं । 
ब्रवहाद देसिद। पुण जे तु अपरमे ठिदा साथे ॥ १२ ॥ 


इस गाथा के भावार्ंमें प॑० जयचन्द जी ते लिखा है-- 
लोकमे सोनेके सोलह लाव प्रसिद्ध हैं। उनमें पन्द्रह ताव तक पर संयोगकी 


कालिसा रहती है। तब तक उसे अशुद्ध कहते हैं। और फिर ताव देते देते 
अन्तिम ताव उसरता है तब सोलह ताव वाला शुद्ध सोना कहलाता है। जिन 
लोगोकी सोलह ताव सोनेका ज्ञान, श्रद्धान तथा प्राप्तिहों चुकी है उनको पदन्रह 
वान तक का सोना प्रयोजनीय नही है । किन्तु जिनको सोलहवान सोने की प्राप्ति 
जब तक नही हुई है तब तक पन्द्रहवान तक भी प्रयोजनीय है। उसी हरह जीव 
पदार्थ पुदूगलके स॑योगसे अशुद्ध अनेक रूप हो रहा है। उसका सब पर द्र॒व्योंसे 
भिन्‍न एक ज्ञायकता मात्रका ज्ञान श्रद्धान तथा आचरणरूप प्राप्ति जिनको हो 
गयी है उनको तो पुद्गल सयोगजनित अनेक रूपताको कहने वाला व्यवह्ारनय 
प्रयोजनीय नही है। किन्तु जब हक प्राप्ति नही हुई है तब तक यथा' पदवी 
प्रयोजनीय है। अर्थात्‌ जब तक यथार्थ ज्ञान श्रद्धानकी प्राप्तिह्प सम्यस्दर्शनकी 
प्राप्ति न हुई हो तब तक॑ यथार्थ उपदेशदाता जिन वचनोका सुनना, घारण 
करना तथा जिन वचनके प्रवक्ता जिन गुरुकी भक्ति, जिन बिस्‍्बका दर्शन इत्यादि 
व्यवहार मार्गमे प्रवृत्त होना प्रयोजनीय है। और जिनको श्रद्धान ज्ञान हो हुआ 
है पर साक्षात्‌ प्राप्ति नही हुई हैँ तब तक पूर्व कथित कार्य पर द्रव्यका आलस्बन 
छोडने रूप अणुब्रत महाव्तका प्रहण, समिति गृप्ति, पच परमेष्ठीका ध्यान आदि करना, 
तथा बैसा करने वालोकी सगति करना, और विशेष जाननेके लिए शास्त्रॉंका 
अभ्यास करना आदि व्यवहार मार्ममें प्रवुत्त होनां आदि व्यवहारतयका उपदेश 
प्रयोजनीय है। व्यवहारनयको कथचित असत्यार्थ कहा है। यदि उसे सर्वधा 
असत्यार्थ जानकर छोडदे तो शुभीषयोग रूप व्यवहार तो छूट जायें और शुद्धोपयोग 
की साक्षात्‌ प्राप्ति ल होनेसे अशुभोपयोगमें ही स्वेच्छाचार रूप प्रवृत्ति करनेसे 
नरकादि मति रूप संसारमें ही भ्रसण करना पडेगा इसलिए शाक्षात्‌ शुद्ध मयके 
विषयक्षृत छाद्धात्माकी प्राप्ति जब त्तक न हो तब तक व्यवहार भी प्रयोजनीय है । 


थक संसीचीन जैनपेले 


आचाय॑ अमृतचन्द्र जी ने अपने पुरुषार्थसिद्धभुपायके प्रारम्मत्र कहा है कि 
जो व्यवहार और निश्चय दोनोकों जानकर तांस्विक रुपसे मध्यस्थ रहता है वही 
उपदेशका सम्पूर्ण फल त्राप्त करता है क्योकि समयसारकों नयपक्षातीत कहा है 
और नयोको ठीक समझे बिता नयपक्षातीत होना सम्मव नहीं है। इसीलिये 
लयोका सम्यकज्ञान आवश्यक है । जो उनके यथार्थ स्वरूपको न जानकर अन्यथा 
भ्रवर्तते हैं उनके तीन प्रकार हैं-निश्चयाभासी, व्यवहांराभासी और उभयामासी । 
इन तीने|का विवेचन करते है--- 

१. निश्रयाभासी मिश्यादुष्टि 


कितने ही जीव निशच्यक्रो न जानते हुए निशवयाभासके श्रद्धानो होकर 
अपनेको मोक्षमार्गी मानते है । वे अपनी आत्माक्ो सिद्ध समान अनुभव करते है । 
आप प्रत्यक्ष ससारी है। भ्रम से अपनेकों सिदूध मानते है यही मिथ्यात्व है । 

शास्त्रोमे जो आत्माकों सिदृप समान कहा है। वह द्रव्यदृष्टिसे कहा है, 
पर्याय अपेक्षा सिदूध समान नहीं है । जैसे राजा और रक मनुष्यपनेकी अपेक्षा 
समान है, परन्तु राजापने और रकपने की अपेशतरा समान नही है । उसी प्रकार 
सिद्व और ससारी जीव जीवत्वपनेकी अपेक्षा समान है । परन्तु सिद्धपने और 
ससारीपने की अपेक्षा समान नही हैं । सिद्ध शुद्ध हैं और समारी अछुद्ध हैं । 
यह शुद्घ अशुद्ध अवस्था पर्याय हैं । इस पर्याय अपेक्षा समानता मानना 
भिथ्यात्व है । 

तथा निश्चयनयके पक्षपाती अपने में केवछ जझ्ञानादिका सदभाव मानते हैं । 
परच्तु अपने में तो क्षयोपशमरूप मति श्रुतादि शानका सद्भाव है। केवल 
ज्ञान तो क्षायिक भाव रूप है और क्षायिक भाव कर्मका क्षय होने पर होता है। 
अममे कर्मका क्षय हुए बिना क्षायिक भाव मानना मिथ्या भाव है। शास्त्रमें जो 
सब जीबोको केवल ज्ञान स्वभाव कहा है वह शक्तिकी अपेक्षा कहा है, क्योकि सब 
जीवोमें केवल ज्ञानरूप होने को शक्ति है । 

कोई ऐसा मानते है कि आत्माके प्रदेशों मे केवल ज्ञान है ऊपर आवरण 
होनेसे प्रकट नहीं होता | ज॑से सूर्यमें प्रकाश रहता है. किन्तु मेघोंका आवरण 


सेन मिमवाइुष्थिदोंका विवेचन श्ड 


आगे से प्रकट सही होता ऐसा सासनना भ्रम है। कर्मके सिमिशसे केयलल्लामका 
श्रम्माव साता गया है! कर्मका क्षय होने पर हो वह प्रकट होता है इसीसे उसे 
क्षायिक माव कहा है। शास्त्रोंमें जो सूर्यका दृष्टान्त दिया है उसका इतना हो भाव 
लेना कि जैसे मेंघ पटलके होते हुए सूयंका प्रकाश प्रकट नहीं होता, उसी प्रकार 
कर्मका उदय होते हुए केवछ ज्ञान नही होता । ऐसा भाव नही लेता कि जैसे सूर्यमे 
प्रकाश रहता है वैंसे आत्मामें केवलज्ञान रहता है, क्योकि दुष्टान्त सर्व प्रकारसे 
मिलता नही है । 
शका--आवरण नाम तो वर्तमान वस्तुको ढांकनेका है यदि केवलज्ञान नहीं 
तो केवल ज्ञानावरण क्यो कहते हो ? 
उत्तर--यहा शक्ति होते हुए उसे व्यक्त न होने दे इस अपेक्षा आवरण कहा 
है। कर्मका निम्ित्त मिटने पर केवलज्ञान व्यक्त होता है। इसलिये आत्माका 
स्वभाव केवलज्ञान कहा जाता है, क्योकि ऐसी शक्ति सदा पाई जाती है । 
इसलिये जो वर्तमान अवस्था में आत्माको केबल ज्ञानदि रूप अनुभव करते 
है वे मिथ्या दृष्टि है । 
तथा अपनेको रायादि भावका प्रत्यक्ष अनुभव होने पर भी अपने आत्माकों 
रागादि रहित मानते हैं । उनसे पूछते है कि रागादि तो होते दिखाई देते हैं ये 
किस द्रव्यके हैं यदि वे पुद्गलके हो तो अचेतन या मू्तिक होगे। परल्तु बे तो 
चेततता सहित अमूर्तिक भाव भासित होते हैं इसलिये वे आत्माके ही हैं | समयसार 
कलशमे कहा है-- 
कार्यस्वादकृतं न कस नम चल सज्जीवप्रकृत्थोद्रेयो- 
रक्षायाः प्रकृतेः स्वकार्यफलभुग भावानुक्ल्ञास्कृतिः | 
लेकस्थाः प्रकृते रचिस्वकसनाज्जीवो5स्थ कर्ता सतों 
कीवस्येद व कर्म तब्िदुनुमं शाता न बत्पुद्षक्' ॥२०६॥ 
अर्थ---रागादि रूप माबकर्म किसोके हारा नही किया गया, ऐसा नहीं हूँ, 
बयोकि वह कार्य रूप है। सवा जीव और कर्म इन दोदोका भी कार्य नहीं है, 
क्योंकि ऐसा हो हो अचेत्तत कर्मकों भी उस भावकर्मका फल भोगना द्ोगा | सो 
असम्भव है | तथा अकेले कर्मका भी वह कार्य नहीं है क्योंकि बह अचेक्त है । 


है समोचीन जंनथर्म 


इसलिए इस रागादिंका कर्ता जीव ही है और वह जीव का हो कर्म है, क्योंकि 
भावकर्म जेतताका अनुसारी हैं । चेतना बिना नहीं होता और पुद्गल ज्ञाता नहीं है । 

अब जो रागादि भावोका निमित्त कर्मको ही मालकर अपने को अकर्ता मानते 
हैं । उनके सम्बन्धमें समयसार कलूशमें कहा है--- 


रागजन्मनि निमिक्ततां परशब्यमे व कछयम्ति ये तु ते। 
उत्तरम्वि न हि मोहबाहिनों शुद्धवोधविधुरान्धबुद्ूय, ॥२२१॥ 


अर्थ--जो जीव रागादिकी उतत्तिमें परद्रव्यको ही निमित्त मानते हैं वे 
जीव शुद्ध ज्ञानसे रहित अन्घ बुद्धि हैं वे मोह नदीके पार नही उतरते हैं । 

प्रश्--समयसा रमे ही ऐसा कहा है-- 

बर्णा या रागमोहादयोवा भिन्‍मा साथाः सर्व एवास्य पुस. । 

अर्थात्‌ वर्णादिक अथवा रागादिक सभी भाव इस आत्मासे भिन्‍न हैं । छथा 
वही रागादिको पुदुधशलमय कहा है तथा अन्य शास्त्रोमे भी आत्माको रागादिसे 
भिन्न कहा है सो किस प्रकार हैं ? 

उत्तर--रागादिक भाव परद्रव्यके निमित्तसे होते हैं और यह जीव उन्हें 
स्वभाव सानता है। जिसे स्वभाव जाने उसे बुरा कैसे मानेगा और उसके नाशका 
उद्यम क्यों करेगा ? इसलिए ऐसा श्रद्धान भी विपरीत है । उसे छुडानेके लिए 
स्वभावकी अपेक्षा रामादिकको भिन्न कहां है और निमित्तकी मुख्यतासे पुदुगलमय 
कहा है। जो रागादिको परका सानकर स्वच्छल्द हो निरुअमी हुआ है उसे उपा- 
दान कारणकी मुख्यतासे रागादि आत्माके है ऐसा श्रद्धात कराया हैं । तथा जो 
रागादिको अपना मानकर उनके नाशका उद्यम नही करवा उसे तिमित्त कारणकी 
मुख्यतासे 'रागरादि परभाव है' ऐसा श्रद्धान कराया है। 

दोनो विपरीत श्रह्मनोसे रहित होकर जब सत्य श्रद्धान होगा तब ऐसा 
सानेगा कि रागादिभाव आत्माके स्वभाव तो नही है, कर्मके निम्ित्तसे आत्माके 
अस्तित्वमें विभाव पर्याय रूपसे उत्पन्न होते है। निमित्त मिटने पर इनका नाश 
होनेसे स्वभाव भाव रह जाता है इसलिए इनके नाशका उद्यम करना चाहिए । 

प्रदन--यदि थे कर्मके निभित्तसे होते हैं तो कर्मका उदय रहते ये विभाव कौसे 


दूर होंगे ? 


जन मिथ्यस्टूध्टियोंकल वियेचन च७ 

उंसर--#क कॉर्य होनेगें अवेफ कारण घाहियें। उनमें को कॉरण बुद्धिपूर्वक हो 
उन्हें तो प्रयत्वपूर्वक मिझाना चाहिए । और अबुद्धि पूर्वक कारण जब स्वय सिले तो 
कार्य होता है । सो बिभावको दूर करनेके बुद्धियूर्वक कारण तो तत््वविचार आदि हैं। 
ओऔर अबुद्धि पूर्वक कारण मोहकर्मके उपशमादि हैं। सो उसका इच्छुक तत्वविचार 
आदिका प्रयंत्त करे और मोहशमंके उपशंस आदि स्वय॑ हो तो रागादि दूर होते हैं । 

पश्न--तत््वविचार आदि भी कर्मके क्षयोपशम आदिके आधीन हैं इसलिए 
उद्यम करना निरयंक है । 

उत्तर-- तत्वविचार आदि करने योग्य ज्ञानावरणका क्षयोपश्मम तो तेरे है । 
इसलिए उपयोगको उसमे लगानेका उच्चम कराते हैं । असंजशी जीबोंके तो क्षयो- 
पदम नहीं है इसलिए उन्हें उपदेश नहीं देते । 

प्रश--होनहार हो तो उपयोग छगे, बिना होनहारके कैसे लगे ? 

उत्तर--यदि ऐसी बात है तो किसी भी कार्यका उद्यम मत्त कर । तू खान- 
पान व्यापारादिका तो उद्यम करता है और यहाँ होनहा रकी बात करता है । इससे 
मालम होता है कि तेरा अनुराग इसमें नहीं है । 

इस प्रकार जो रागरादिकके होते हुए भी आत्माको उनसे रहित मानते हैं उन्हें 
मिथ्यादृष्टि जानना । 

तथा कर्म नोकर्मका सम्बन्ध होते हुए आत्मा को बन्धरहित मानते है । यदि 
बन्धन न हो तो उनके नाशका उद्यम क्‍यों करे । 


प्रशन--झश्ास्त्रोमे आत्माको कर्म नोकर्मसे भिन्न कैसे कहा है ? 

उत्तर--सम्बन्ध अनेक प्रकारके होते हैं। उनमें से तादात्म्य सम्बन्धकी 
अपेक्षा आत्माको कर्म नोकर्मसे भिन्न कहा है। क्योकि द्रव्य अदक बदरू कर एक 
नही हो सकते । इसीसे आत्माको अवद्ध स्पृष्ट कहा है । तथा निमित्त नैमित्तिक 
सम्बन्धकी अपेक्षा बतच्धन है । बन्धके निमित्ततते आत्मा अनेक अवस्थाएँ घारण करता 
है। इसलिए अपनेको बन्ध रहित मानना भिथ्यादृष्टि है । 


प्र---हमें तो बन्ध मुक्तिज्ा विकल्प करता नहीं, क्योकि योगसार छास्रमे 
कहां है--" जद बढूड प्ुक्कड सुणदि सो बंधियदिणिमसु ॥ ८७॥ 


भ्र्द असोजीन अेपब्स 


अर्थ--जो जीव अपनेको बद्ध और सुक्त मासता है वह नि.सन्देह बेंधता है । 

उत्तर--मो ज़ीव केश्ल पर्याय दृष्टि होकर बस्ण मृकत अवस्थारो ही मानते 
हैं औौर द्रव्य स्वभावकी न जानते हुए जो जोव अपनेको बन्ध्र-मुक्त हुआ मानता 
है वह बँघता है ! यदि सर्वथा दो बन्ध्च मौर मुक्ति न हो वो बन्धके ताशका उद्यल 
बयो किया जाए। इसलिए द्रभ्य दृष्टिसि एक दक्षा है और पर्याय वृष्टिसे अनेक दक्ष 
है | ऐसा मानमा योस्य हैं । 

जिनवाणीमें तो नाना नयोकी अपेक्षासे कही कंस, कही कैसा निरूपण किया 
है। किम्लु निदवि्ययनयका पक्षपात्ती निश्चमनयको सुख्यसासे जो कंथन किया हो 
उसीको ग्रहण करके भिथ्या दृष्ठिको धारण करता है । 

लथा जिनवाणीमे तो सम्यसदर्शन और ज्ञातवारित्रकी एकता होनेपर मोक्ष 
मार्ग कहा है। सो सम्यग्दर्शन ओर ज्ञानमे सात तत्वों का चिन्तन श्रद्धान होना 
चाहिए । किन्तु उसका विचार इसके नहीं है। ओर चारित्रमे राग्रादि दर करना 
बाहिए उसका भी उद्यम नहीं है। एक अपने आत्माके अनुभवकों ही जानकर 
सन्‍्नुष्ट हुआ है । उसका अभ्यास करनेको अन्सरगमे ऐसा चिन्तन करता रहता है 
कि मैं सिद्ध समान णुद्ध हूँ, केव के ज्ञानादि सहित हूँ, द्रव्य कर्म नोकर्ममे रहित हैँ 
परमानन्दमय हूँ, जन्म मरणादि दु ख मेरे नही हैं । इत्यादि चिन्तन करता है। 

उससे पूछते हैं कि ऐसा चित्तन यदि द्रव्य दृष्टिसे करते हो तो द्रव्य शुद्ध 
अशुद्ध पर्यायोका समूह है । तुम शुद्ध ही अनुभव क्यों करते हो । यदि पर्याय दृष्टिसे 
ऐसा चिन्तन करते हो तो तुम्हारी तो वर्तमान पर्याय अशुद्ध है । तुम अपनेको शुद्ध 
कैसे मानते हो । 

यदि शक्ति अपेक्षा शुद्ध मानते हो तो मैं ऐसा होने योग्य हूँ' ऐसा मानों । 
"मे ऐसा हूँ! ऐसा क्यों मानते हो । इसलिए अपनेको शुद्ध चिन्तवन करना भ्रम है । 

प्रश्न--आस्त्रमें शुद्ध चिन्सवन करने का उपदेश क्‍यों दिया है ? 

उत्तर--एक तो द्रव्य अपेक्षा शुद्धपना है एक पर्याय अपेक्षा है । द्रव्यकी अपेक्षा 
तो पर द्रब्यसे भिन्नयना और अपने भावोंसे अभिन्न पमेका नाम शुद्धपना है। पर्याय 
अपेक्षा औपाधिक भावोका अभाव ड्ोनेका नाम शुद्धपना है, सो शुद्ध चिस्तनमे द्रव्य 
अपेक्षा शुद्धता ग्रहण किया है । 


जैन सिश्वलुव्टिकौंका भिवेचनत ३8 


भही संभवसार टोकामें कहा है-- 


(एप पुवादोष हृव्यास्तरभावेस्पो सिल्तस्वेनोपास्यशान: शुर्श॑हत्यलिक प्यते 
“-गाया ६ की टीका 


इसका अर्थ है कि आत्मा प्रमल या बअप्रभत नहीं है। सो यही समस्त पर 
द्रव्योंके भावोसि भिन्‍्लयपने हारा उपासना किया सया शुद्ध ऐसा कहा जाता है । 
तथा वही ऐसा कहा है+-- 


समस्त कारकचक प्रक्रियोत्त णे मिर्मेद्रानु धूतिम।श्रश्थाउछुडू! । 
--गाथा ७३ की टीका 


अर्थ - समस्त कर्ता कर्म आदि कारकोके समूहकों प्रक्रियसे पारगत निर्मल 
अनुभूतिमात्र होनेसे शुद्ध है ऐसा शुद्ध शब्दका अर्थ जानना । 

पर्याय अपेका शुद्धपना साननेसे तथा अनेकों केवली माननेसे महाविपरीतता 
प्राप्त होती है । इसलिए अपनेको द्रब्य पर्याय रूप अवलोकन करना चाहिए । 
द्रव्यपे सामान्य रूप अवलोकन करना और पर्यायसे अवस्था विशेष अवधारण 
करना चाहिये । ऐसा विन्तवन करनेसे हो सम्यरदृष्टि होता है. क्योकि सच्चा अव« 
लोकन किये बिता सम्यर्दृष्टि नाम कैमे प्राप्त कर सकता है । 

निदच्चयाभासोको स्वच्छन्दता और उसका निषेध 

तथा मोक्षमार्गमे जो रागादिक मिटानेका श्रदृधा ज्ञान आचरण करना है उसका 
तो निश्चयाभामीको विचार ही नही हैं। बह अपने शुद्ध अनुभवनमे ही अपनेको 
सम्यर्दृष्टि मानकर अन्य सब साधनोका निषेध करता है । 

शास्त्राम्यासको निरर्थक बतलाता है। द्र॒व्यादिकके तथा गुणस्थान, मार्गणा 
तिलोकादिकके विधारकों विकल्य ठहराता है । तपद्चरणको वृथा सकलेश करना 
मातता है, ब्रतादिक घारण करनेको बन्धनमें पड़ना ठहराता है, पूजनादि कार्योंको 
शुभालव जानकर हेय बतलाता हैं। इत्यादि संव साधनोको त्याग प्रमादी होकर 
परिणमित होता हैं । 

यदि शाम्त्राम्यास निरर्थक हो तो मुनियोक्षे भी तो ध्यान, अध्ययन दो हीं कार्य 
अुझ्य हैं। ध्यान मे उपयोग न लगनेपर अध्ययनमें हो उपग्रोग लगाते हैँ । अन्य 


स्थान उपयोग लकतनेका नही है। तथा शास्त्राध्प्रास द्वारा तत््वोको विशेष जानने 
६.६ 
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से सम्प्दर्शन ज्ञान निर्मल होते है । तथा जब तक उसमें उपयोग रहुता है तबतक 
कषाय मन्द रहती है और आगामीमें बोतराग भावोकी वृद्धि होती हूँ, ऐसे कार्यको 
निरर्थक कैसे कहा जा सकता है ? 

तथा वह कहता है कि जिन श्ञास्त्रोमें अध्यात्मका उपदेश है उनका अभ्यास 
करना चाहिये, अन्य शास्त्रोके अम्याससे कोई सिद्धि नही है । 

उससे कहते हे--यदि तेरी दृष्टि सच्ची है तो सभी जैन श्ञास्त्र कार्यकारी हैं । 
उनमें भो मुख्यत अध्यात्म शास्त्रोंमे आत्मस्वरूपका मुख्य कथन है । सो सम्यर्दृष्टि 
होनेपर आत्मस्त्रूपका निर्णय तो हो चुका, तब तो ज्ञानकी निर्मलताके लिये व 
उपयोगको मन्द कषाय रूप रखनेके छिए अन्य शास्त्रोका अभ्यास मुख्य चाहिए । 
तथा आत्म स्वरूपके निर्णयको स्पष्ट रखनेके लिए अध्यात्म शास्त्रॉंका भी अभ्यास 
चाहिए । परन्तु अन्य शास्त्रोमे भरुचि तो नहीं होना चाहिये । जिसको अन्य जैन 
शास्त्रोमे अरुचि है उसे अध्यात्मकी सच्ची रुची नही है । 


जैसे विषयासक्त पुरुष विषयासक्त पुरुषोकी कथा रुचि पूर्वक सुनता है, विषयो 
के विशेषकों जानता है। विषयके आचरणमे जो साधन है उन्हें भी हितरूप मानता 
है, विषयके स्वरूपको भी पहचानता है। उसी प्रकार जिसके आत्मरुचि हांती है वह 
आत्मरुचिके धारक ती्थ॑करादिके पुराणोको भी जानता है तथा आत्माके विशेष 
जानने के लिये गुणस्थानादि को भी जानता है। तथा आत्म आचरणमे साधन जो 
श्रतादि हैं उनको भी हितरूप मानता है और आत्माके स्वरूपको भी पहचानता है । 
इसलिए चारो हो अनुयोग उपकारी है। 


इसलिए शास्त्रामभ्यास में उपयोग लगाना योग्य है! तथा द्रव्यादि और गुण- 
स्थानादिके विचारकों विकल्प ठहराता है सो ये विकल्प हो हैं परत्तु निविकल्प 
उपयोगके न रहनेपर यदि इन विकल्पों को न करे तो अन्य विकल्प होगे जो बहुत 
रागादिगरभित होगे। तथा निविकल्प दशा सदा रहती नही है क्योकि छद्मस्थका 
उपयोग एकरूप अधिक से अधिक अन्तर्मुहर्त रहता है । 


तथा केवल आतमज्ञान ही से तो मोक्षमार्ग होता नही, सात धत्वोका श्रद्धान 
ज्ञान होनेपर तथा रागादि दूर करनेपर मोक्षमार्ग होता हैं। सो सात तत्वोंके विशेष 


अंग मिव्यकशृष्दिमोंका विवेधन |. 


जाततेकी जोद अजोदके विज्ञेप तथा कर्पके आल अत्वादिके विशेष अवह्य जानने 
योग्य हैं। जिससे सम्यस्दर्शन ज्ञानकों प्राप्ति हो। पश्यात्‌ शवादिको दूर करता 
आवश्यक है । तो जो रागादि बढ़ातेके कारण हैं उन्हें छोड़कर, जो रागादि घटाने 
के कारण हैं उतमें उपयोग लगाना चाहिये । सो द्रव्मादि और युगस्‍्थानादिके विचार 
रागादि घटातेमें कारण हैं। इतमें कोई रागादिका निमित्त नहीं है। इसलिए 
सम्यरदृष्टि होनेके पदचात्‌ भ्री उनमें उपयोग लगाता चाहिये । 

फिर वह कहता है---जो रागादि मिटानेके कारण हैं उनमे उपयोग ऊूगाना 
तो ठीक है। परल्तु त्रिलोकवर्ती जीवोकी गति आदिका विचार करता, कर्मके 
बन्ध, उदय सत्तादिके विशेषोकों जानना तथा त्रिलोकके आकार आदिको जानना 
क्या कार्यकारी है ? 

उत्तर--इनके मो विचार करनेसे रागादि बढते नही हैं. तथा इनको विशेष 
जाननेंसे तत्वज्ञान निर्मल होता है इससे रागादि घटते हैं । इसलिए कार्यकारी हैं । 

प्रहन--स्वर्ग नरकादिको जानने से तो राग द्वेष होता है ? 

उत्तर--ज्ञानीके तो ऐसा नही होता, अज्ञानीके होता है । पाप छोड़कर पुण्य 
कार्य में लगनेसे किश्चित्‌ रागादि घटते ही है! 

प्रब्--शास्त्रमे ऐसा उपदेश है कि प्रयोजन भूत थोडा हो जानता कार्यकारो 
है । इसलिए बहुत विकल्प क्यों करे ? 


उत्तर--जो जीव अन्य बहुत जानते हैं. किन्तु प्रयोजन भूतकों नही जानते, 
अथवा जिनको बहुत जाननेकी शक्ति सही उनको यह उपदेश दिया है । जिनको 
बहुत जाननेकी शक्ति हो उनसे यह नही कहा है कि बहुत जाननेसे बुरा होगा | 
जितना बहुत जानेगा उतना प्रयोजन भूत जानना निर्मल होगा। तथा निश्चयाभासी 
तपद्चरण को वृथा क्लेश मानता है । सो मोक्षमार्गी होनेपर तो संसारी जीवोसे 
उल्टी परिणति होनी चाहिए । ससारी जीवोको इृष्ट अनिष्ट सामग्रीसे रागठेेष होता 
है इसे तो नहीं होना चाहिए। मोक्षमार्गी राग छोल्नेके लिए इष्ट सामग्री भोजनादि 
का त्यांगी होठा है और द्वंष छोडनेके लिए अनिष्ट सामग्री अनह्नन आदि तपको 
अंगीकार करता है। परच्तु तुछे अनशन आदिसे द्ेष हुआ इसलिए उसे क्छेश 
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मानता है। जब अनशन बलेद हुआ तब भोजत करना स्वयमेव सुख हुआ और उसमें 
राग हुआ । सो ऐसी परिणति तो ससारियों की पाई जाती है। तूने भोक्षमार्गी 
होकर क्‍या किया ? 

प्रशन--कितने ही सम्यर्दृष्टि भी तपश्चरण नही करते ? 

उत्तर-वें कारण विशेषत्ते तप न करे, परन्तु श्रद्धानमें तो तपको भला 
मानते है और उसके साधतका अम्यास करते हैं । किन्तु तुम्हे तो यह श्रद्धान है कि 
तप करना क्लेश है । तब तुम सम्यग्दृष्टि कैसे हुए ? 

प्रइन--शास्त्र मे ऐसा कहा है कि तप आदि करता है तो करो, परस्तु ज्ञानके 
बिता सिद्धि नहीं है ? 

उत्तर- जो जीव तत्वज्ञानमे विमुख हैं और तपसे ही मोक्ष मानते है, उनके 
लिए ऐसा कहा है । किस्तु तत्वज्ञान होनेपर रागादिकों मिटानेके लिए तप करने 
का निषेध नहीं है । इसलिए शक्ति अतुसार तप करना योग्य है । 

तथा वह ब्रतादिको बन्धन मानता है। और कहता है कि हमारे परिणाम तो 
शुद्ध है, बाह्म त्याग नही किया तो नहीं किया । परिणामोकों रोक बाह्य हिसादि 
भी कम करें। परल्तु प्रतिज्ञा करनेसे बन्धन होता है। इसलिए प्रतिज्ञारूप ब्रत अगी- 
कार नही करता । 

उत्तर--हिंसादि कार्यके त्यागरको व्रत कहते हैं । ब्रत न लेनेसे हिंसादि कार्य 
तेरे परिणाम बिना स्वय तो होते नही । तब तेरे परिणाम शुद्ध कैसे रहे । जिसकी 
तू प्रतिज्ञा नही लेता उसके प्रति राग भाव होनेसे बिना कार्य किये भी कर्म बन्ध 
होता रहता है। इसलिये प्रतिशा अवश्य करने योग्य है । 

प्रश--बादमे प्रतिज्ञा भंग हो तो महापाप लगता है। इसलिए प्रतिभाका 
विकल्प नही करना। 


उत्तर--जिस प्रतिज्ञाका निर्वाह होता न जाने वह प्रतिज्ञा तो न करे प्रतिज्ञा 
छेते हुए यह अभिप्राय रहे कि प्रयोजन पडने पर छोड दूगा तो वह प्रतिज्ञा कार्य- 
कारी नही है । प्रतिज्ञा ग्रहण करते हुए यह परिणाम रहे कि मरण होनेपर भी 
नही छोडगा तो ऐसी प्रतिज्ञा करना युक्त है । बिना प्रतिज्ञा किये अविरत सम्बन्धी 
बन्ध नहीं दकता ! 
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तथा निश्च याभासी पूजनादि कार्यकों शुभासवका कारण जान हैय मानता हैं। 
यद्यपि यह सत्य है परन्तु यदि इन कार्योकी छोड़कर शुद्धोपयोग रूप हो तो भला 
ही है । और विषय कषाय रूप प्रवृत्त हो तो अपना बुरा ही है । 

शुभोपयोगसे स्वर्गादि हो और अच्छी भावनासे कर्मोंके स्थिति अनुभाग घट जायें 
तो सम्पक्त्वादिकी भी प्राप्ति हो जाये । और अछ्युभोपयोगसे नरक निगोदादि हो 
तथा बुरी भावनासे कर्मोके स्थिति अनुमाग बढ जायें तो सम्यक्त्वादिकी प्राप्ति महा 
दुर्लभ हो जाये । 

तथा शुभोपयोगसे कषाय मन्द होती है और अशुभोपयोगसे तीज्न होती है। सो 
भन्द कप्रायरूप कार्य छोडकर तीज कषायरूप करना तो ऐसा ही है जैसे कडवी 
वम्तु न खाकर वित्र खाना । सो यह अज्ञानता है । 

प्रइन-- शस्त्रमें तो शुभ अशुभ दोनोकों समान कहा है ? 

उत्तर--जो जीव शु भोपग्रोगकी मोक्षका कारण सानकर उपदेय मानते हैं और 
शुद्धोपयोगको नही जानते, उन्हें शुभ अशुभ दोनोकों अशुद्धताकी अपेक्षा व बन्ध 
कारणकी अपेक्षा समान कहा हैं। किन्तु शुभ अशुभका परस्पर विचार करें तो शुभ 
भावोमे कपाय मन्द होनेसे बन्ध हीन होता है और अशुभ भावोमे कषाय तीज्र होने- 
से बन्य बहुत होता है । इसलिये सिद्धान्तमे अशुभकी अपेक्षा शुभकों भला भी कहा 
हैं। अत अशुभपे शुभमे प्रवृतना योग्य हैं। अत जहाँ शुद्धोपयोग होता जाने वहां 
हो शुभका निषेध ही है और जहाँ अशुभोपयोग होता जानें वहाँ शुभका उपाय करके 
उसे स्वीकारना योग्य है । 

अब उसी केवल निश्चयावलम्बी जीवकी प्रवृत्ति बतलाते हैं-- 

जो जीव केवल निश्चयाभासके अवलम्बी हैं उन जीवोकों ऐसा श्रद्धान होता है 
कि केवल शुद्धात्माके चिन्तवनसे तो सबर निर्जरा होते है व मुक्तात्माके सुखका अश 
प्रकट होता है। तथा जोवके गुणस्थानादि अशुद्ध भावोंका और अपने अतिरिक्त 
अन्य जीव पुदूगलादिका चिन्तवन करनेसे आख्रव बन्ध होता हैं इसलिये वे अन्य 
विचारसे विमुख रहते हैं । 

किन्तु उतका यह श्रद्धान यथार्थ नही है । क्‍योंकि शुद्ध स्व द्रव्यका या अन्यका 
सिम्तवन करते हुए यदि वोतरागता सहित भाव होते हैं तो वहाँ संवर निर्जरा ही 
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है। और यदि रागादि रूप भाव हो तो आजव बन्ध ही है । यदि पर द्ब्यको जानते- 
से ही आज़ब बन्घ होते हो तो केवली तो समस्त पर द्रव्योको जानते हैं. इसलिये 
उनके भी आख्रव बन्ध होगे । 

प्रषन--छद्मस्थके तो पर द्रव्य चिन्तवनसे आख्रव बन्ध होता है । 

समाधान--सो भी नही हैं। क्योकि शुक्लध्यानमे भी मुनियोंके छहो द्रव्योके 
द्रब्य गुण पर्यायोका चिन्तवन होनेका कथन किया है और अवधि मन पर्यय श्ञानोमें 
पर द्रव्यको जाननेकी“ही विशेषता है | तथा चौथे गुण स्थानमें कोई अपने स्वरूपका 
चिन्तन करता है उसके भी,आख्रव बन्ध अधिक है तथा गुणश्रेणी निर्जरा नहीं है । 
पाचवे छट्ठें गुणस्थानमे आहार विहारादि क्रिया होने पर परद्रव्य चिन्तवनसे भी 
आाख्व बन्च थोडा है। ओर गुण श्रेणि निर्जरा होतो है। इसलिये स्वद्रव्य-परद्रग्य 
के चिन्ततनसे निजरा और बन्ध नहीं होते किन्तु रागादि घटनेसे निर्जरा है और 
रागादि होनेसे बन्ध है । 

प्रन्‍न--निर्विकल्प अनुभव दक्षामें तय प्रमाण निक्षेपादिके तथा दर्शन ज्ञानादिके 
भी विकल्पोका निषेध किया है सो किस प्रकार है ? 

उत्तर--जो जीव इन्ही विकल्पोमे लगे रहते हैं और अभ्ेदरूप एक आत्माका 
अनुभव नही करते, उन्हें ऐसा उपदेश दिया है कि यह सब विकल्प वस्तुका निश्चय 
करनेसे कारण है । वस्तुका निश्चय होनेपर इनका प्रयोजन नही रहता । इसलिये 
इन विकल्पोको छोड़कर अभेदरूप एक आत्माका अनुभव कर । इनके विचार रूप 
विकल्पोंमें हो फेसा रहना योग्य नही है । वस्तुका निश्चय होनेके पश्चात्‌ ऐसा नहीं 
है कि सामान्‍्यरूप स्वद्रव्यका ही चिन्तवन रहे । स्व द्रव्यका तथ। परद्रव्यका सामा- 
न्यरूप और विशेषरूप जानना होता है परन्तु वीवरागता सहित होता है । उसीका 
नाम निविकल्प दशा हूँ । 

प्रश्न--यहाँ तो बहुत विकल्प हुए, निर्विकल्प सज्ञा कैसे सम्भव है । 

उत्तर--निविचार होनेका नाप्त निविकल्प तही है, क्योकि छप्नस्थका जानना 
विचार सहित है। उसका अभाव माननेसे ज्ञानका अभाव होगा और तब जडपता 
हुआ । सो आत्माके होता नहीं । इसलिये विचार तो रहता है । तब वह कहता है 
कि सामान्यका ही विचार रहता है, विशेषका नहीं | किन्तु सामान्यका ही विचार 
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रहता है, विशेषका नहीं । किन्तु सामान्यका विचार तो बहुत समय तक रहता नहीं 
है तथा विशेषके बिना सासान्यका स्वरूप भासित नही होता । 

यदि कहोमे कि अपना हो विचार रहता है परका नहीं । तो परमें पर बुद्धि 
हुए बिना अपनेमें निज बुद्धि कैसे हो ? सममसार कलशमे कहा है--- 

सावयेद्‌ भेदधिजश्ञानमिद्मब्छिस्रधारया । 
तावधावस्पराच्चयुत्वा छान ज्ञाने प्रतिष्ठित ।१६०॥। 

अर्थ--मेदज्ञानको तब तक निरन्तर भाना, जब तक परसे छूटकर ज्ञान ज्ञानमें 
स्थित हो । 

इसका अभिप्राय यह है कि पूर्वमें स्‍्व-परको एक जानता था। फिर भिन्न जानने- 
के लिये भेदश्ञानकी तब तक भाना ही योग्य है जब तक ज्ञान परद्र्यमों जानकर 
अपने ज्ञान स्वरूपमे ही निश्चित हो जाये । पश्चात्‌ भेदज्ञानका प्रयोजन नही रहता, 
स्वयमेव परको पररूप और आपको आप रूप जानता रहता हैं। ऐसा नही है कि पर 
द्रव्यका जानना ही मिट जाता हैं। इसलिये परद्रव्यको जानने या स्वद्वब्यके विशेषो 
को जाननेक। ताम विकल्प नहीं है । 

सो किस प्रकार है यह कहते हैं--रागद्वेष वश किसी ज्ञेयको जाननेमें उपयोग 
लगाना और किसी शेयके जाननेसे छुडाना, इस प्रकार बार बार उपयोगको 
अमानेका नाम विकल्प है। तथा जहाँ बीतरागमय होकर जिसे जानते हैं. उसे 
यथार्थ जानते हैं, अन्य अन्य शेयको जाननेके लिये उपयोगको भ्रमातें नहीं हैं वहाँ 
निविकएप दशा जानना । 

छद्मस्थ का उपयोग तो नाना जशेयोमे अमता ही रहता है वहाँ निविकल्पता 
कैसे सम्भव है ? 

उत्तर--जितने काल तक एकको जानने रूप रहे तब तक निविकल्प नाम पाता 
है। सिद्धान्त्में घ्यावका लक्षण ऐसा हो किया हैं-- 

एकाग्रथिल्तानिरोधों ब्यानम । --तस्वार्थसृत्र ९॥२७) 

एकका मुख्य चिन्तवन हो और अन्य चिन्ता इक जाये, उसका नाम ध्यान है । 
इस सूत्रकी सर्वार्थसिद्धि टौकामें यह विशेष कहा है--यदि सर्व चिन्ता रुकसेका नाम 
ध्यान है तो असतनपना प्राप्त होता है। ठथा ऐसी भी विवक्षा है कि सन्‍्तान अपेक्षा 
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जाना ज्ञेयोंका भी जानना होता है । परन्तु जब तक वोतरागता रहे, रागादिसे अपने 
उपयोगको न भ्रमावे तब तक निरविकल्प दशा कहते हैं । 

प्रबन--यदि ऐसा है तो पर द्रव्यमे छुडाकर स्व द्रव्यमे उपयोग लूगावेका उपदेश 
किस लिये दिया है ? 

समाधान--ज। पर द्रव्य शुभ अशुभ भावोके कारण हैं, उनमे उपयोग लगानेसे 
जिनको राग द्रष हो आते है और स्वरूप चिन्तन करें तो राग हेष घटते हैं, ऐसे 
नीचेकी अवस्था वाले जीवोको पूर्वोक्त उपदेश है । 

अत परद्रव्यकों जानते हुए भी वीतराग भाव होता है ऐसा श्रद्धान चाहिये । 

प्रशन--ऐसा है तो शास्त्रमे ऐसा क्यो कहा हैं कि आत्माका श्रद्धान ज्ञान 
आचरण सम्यग्दशन-ज्ञान-चार्त्रि है ? 

समाधान--अनादिसे पर द्रव्यमे आपरूप भ्रद्धान ज्ञान आचरण था। उसे छड्ाने 
के लिये यह उपदेश है। अपनेमे ही आपरूप श्रद्धान ज्ञान आचरण होनेसे पर द्रव्यमे 
रागद्वेपादि करनेका श्रद्धान ज्ञान आचरण मिट जाये तब सम्यग्दर्शनादि होते हैं । 
यदि पर द्रव्यका पर द्रव्य रूप श्रद्धानादि करनेसे सम्यग्दशनादि न होते हो तो केवली 
के भी उनका अभाव हो । जहाँ पर द्रव्यकों बुरा जानना और निजद्रब्यको भला 
जानना हो वहाँ तो राग द्ेप सहज ही हुए । जहाँ आपको आपरूप ओर परको पर- 
रूप यथार्य जानता रहे और वैसे ही श्रद्धानादि रूप प्रवर्तन करे, तभो सम्परदर्श- 
नादि होते है । ऐसा जानना । 

इसलिये जिस प्रकारसे रागादि भिठानेका श्रद्धान हो वही सम्यग्दर्शन है, जिस 
प्रकारसे रागादि मिटानेका जानना हो वही जानना सम्यग्ज्ञान है। तथा जिस 
प्रकारसे रागादि मिटे वही आचरण सम्यक्‌ चारित्र है। ऐसा ही मोक्षमार्ग मानना 
योग्य है। इस प्रकार निश्चयनयके आभास सहित एकाम्त पक्षके धारी जैनाभासोके 
मिध्यात्वका कथन किया । 

व्यवहाराभासो भिथ्यादृष्टि 

अब व्यवहाराभास पक्षके घारक जैनाभासोक्े मिथ्यात्वका कथन करते हैं-- 

जिनागमममं जहाँ व्यवहा रकी मुख्यतासे उपदेश है उसे मानकर जो बाह्य साध- 
नादिका ही श्रद्धानादि करते हैं उसके सर्व धर्मके अंग अन्यथा रूप होकर मिथ्या- 
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आवक प्रास होते हैं--सो विद्येष कहते हैं- यहाँ ऐसा जान लेसा कि व्यवहार 
धर्मकी प्रवृत्तिसे पुण्य बन्ध होता है इसलिये प्रवृत्तिकी अपेक्षा तो इसका निषेध नहीं 
है परम्तु जो जीव व्यवष्टार प्रवत्ति ही से सन्तुष्ट होषर सच्चे सोक्ष मार्ग सचमी 

अही होते, उन्हे मोक्षमार्गमें सम्मुख करनेके ल्यि उस शुभ रूप मिथ्या प्रवृसिका भी 
निषेध रूप कथन करते हैं । 

इस कथनकों पढ़कर या सुनकर यदि ८ भ प्रवृत्ति छोड अशुभमे प्रवृत्ति करोगे 
तब तो तुम्हारा बुरा होगा और यदि यथार्थ श्रद्धात करके भोक्षमार्गमें प्रवर्तन 
करोगे तो तुम्हारा भला होगा । यदि कोई ससारी पृण्यरूप धर्मका निषेध सुनकर धर्म 
साधन छोड विषय कषाय रूप प्रवर्तन करेगा तो वह नरकादिमे दु ख पायेगा । इसमें 
उपदेशदाताका दोष नहीं है। उसबा अभिप्राय तो असत्य श्रद्धानादि छुडाकर 
मोक्षमार्गमम लगानेका है। ऐसे अभिप्रायसे यहाँ कथन करते हैं-- 
कुल अपेक्षा धर्म धारक व्यवहाराभासों 

यहाँ कितने ही जीव तो कुलक्रमसे ही जैनी हैं । वे जैन धर्मका स्वरूप हो 
जानते नही, परन्तु कुलमें जसी प्रवृत्ति चछी आयो है वैसी ही प्रवृत्ति करते हैं । 
जैसे अन्यमती अपने कुल धर्मानुसार प्रवृत्ति करते हैं वैसे ही ये भी प्रवर्तते हैं । यदि 
कुल क़मसे ही धर्म हो तो मुसलमान आदि सभी धर्मात्मा हो जायें। फिर जैनधर्म 
'की विशेषता क्‍या रही ? 

तथा यदि पिता दरिद्री हो और पुत्र धनवान हो शो वहाँ तो कुल क्रंमका विचार 
करके पुत्र दरिद्री नही रहता । तब धर्ममें कुलका क्या प्रयोजन है ? तथा पिता 
नरकमे जाये ओर पुत्र मोक्ष जाये, वहाँ कुछक्रम कैसे रहा ? इसलिये धर्ममें कुलक्रम 
का कुछ भी प्रयोजन नही है । 

शास्त्रोंका अर्थ विचार कर यदि काल दोषसे जिन धर्मम्रे भी पापी पुरुषों द्वारा 
कुदेव कुगुरु कुधर्म सेवनादि रूप तथा विषय कषाय पोषणादि रूप विपरीत प्रवृत्ति 
चलाई गई हो तो उसको त्यागकर जिन आज्ञानुसार प्रवर्तन करना योग्य है । 

प्रदन--परम्परा छोड़कर नवीन मार्गमें प्रवर्तत करना योग्य नहीं है । 

उत्तर--यदि अपनी बुद्धिसते नवीन मार्ग पकड़े तो योग्य नही है । जो अनादि 
सिधन जैन घर्मका स्वरूप शास्त्रॉमिं लिखा है उसकी भअवृत्ति भिटाकर यापी पुरुषों 
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ने बीचमें अन्यथा प्रवृति चलाई हो उसे परम्परा मार्ग कैसे कहा जा सकठा है! 
हया उसे छोड़कर पुरातन जैन छास्त्रोमें जैसा धर्म लिखा था वैसा करे तो उसे 
नवीन सार्ग कँसे कहा जा सकता है ? 

तथा यदि कुलमें जैसी जिनदेवकी आज्ञा है उसी प्रकार धर्मकी प्रवृत्ति है तो 
अपनेको भी वैसा ही करना योग्य है । परन्तु उसे कुलाचार न मात्र धर्म मानकर 
अगीकार करना । जो सच्चे भी घर्मको कुछाचार मानकर प्रवर्तता है उसे घर्मात्मा 
नही कहते, क्योंकि यदि कुलके लोग उस आचरणको छोड दें तो आप भी छोड देगा 
तथा वह जो आचरण करता है वह कुलके भयसे करता है, धर्म बुद्धेसि नही करता 
इसलिये बह घर्मात्मा नहीं है । 

अत धर्म सम्बन्धी कार्योमे कुलका विचार न करके जैसा सच्चा धर्ममार्ग है 
वैसा ही प्रवर्तन करना योग्य है । 
परीक्षा रहित आज्ञानुसारी धर्म धारक व्यवहाराभासी 

तथा कितने ही जैनी भाज्ञानुसारी होते हैं । जैसी शास्त्रमे आज्ञा है उस प्रकार 
मानते हैं । परन्तु आज्ञाकी परीक्षा नही करते । यदि आज्ञा ही मानना धर्म हो तो 
सभी सतवाले अपने अपने शास्त्रकी आज्ञा मानकर घर्मात्मा हो जाये। इसलिये 
परीक्षा करके जिन वचनको सत्यता जानकर जिन आज्ञा मानना योग्य है। बिसा 
परीक्षा किये सत्य असत्यका निर्णय कैसे हो ? और बिना निर्णय किये जैसे अन्यमती 
अपने शास्त्रोकी आज्ञा मानते हैं. उसी प्रकार जैनशास्त्रोकी आज्ञा मानना पक्षसे 
आज्ञा मानना है । 

प्रबन--शास्त्रमे दस प्रकारके सम्यकत्वमे आज्ञा सम्यक्त कहा है तथा घर्मध्यान 
का एक भेद आज्ञा विचय कहा है । तथा नि हकित अगमे जिन वचनमे सशय 
करनेका निषेघ किया है । सो कैसे ? 

समाधान---श्ञास्त्रोंमे कितने ही कथन तो ऐसे हैं. जिनकी प्रत्यक्ष अनुमानादि 
द्वारा परीक्षा कर सकते हैँ । तथा कितने ही कथन ऐसे है जो प्रत्यक्षादि गोचर नही 
हैं। इसलिये आज्ञा ही से प्रमाण होते हैं। नाना शास्त्रोमे जो कथन समान हो उनकी 
तो परीक्षा करनेका प्रयोजन ही नही है। परन्तु जो कथन परस्पर विरुद्ध हो उनमें 
से जो कथन प्रत्यक्ष अनुमानादि गोचर हो उनकी तो परीक्षा करना । जिन शास्त्रों- 
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के कथन प्रमाण ठहरे, उन शास्त्रोंमें जो ऐसे कथन हों जो प्रत्यक्ष अनुमान गोचर 
नहीं हैं उनको भो प्रमाण मानता । किस्तु जिन झास्त्रोंके कपनकी प्रमाणलता न झहरे 
उनके सब कथनको अप्रमाण मानना । 

प्रश्व--परोक्ष। करने पर यदि कोई कथन किसी शास्त्रमें प्रसाण भासित्त हो, 
और कोई कथन किसी ज्षास्त्रमें प्रमाण भमासिस हो तब क्‍या करे २ 

ससाधान---जो शास्त्र आपके द्वारा कहे गये हैं उनमे कोई भी कथन प्रमाण 
विरुद्ध नही होते । भले प्रकार परीक्षा न करने पर ही भ्रम होता है । 

प्रन्‍न--छद्म स्थसे अन्यथा परीक्षा हो जाये तो वह क्या करे ? 

समाधान--प्रमाद छोडकर परीक्षा करनेसे सच्ची ही परीक्षा होती हैँ! पक्ष पात- 
के कारण भले प्रकार परीक्षा न करने पर ही अन्यथा परीक्षा होती है । 

प्रश्न--शास्त्रोमें परस्पर विरुद्ध कथन तो बहुत है, कित-किस को परोक्षा की 
जाये ? 

समाधान--मोक्ष मार्गमे देवगुरु, घर्म, जोवादि तत्व और बन्ध मोक्षमार्ग प्रयो- 
जन भूत हैं। सो इनकी परीक्षा कर लेना। जिन शास्त्रोंमें यह सच्चे कहें हो उनकी 
सब आज्ञा मानना और जिनमे ये अन्यथा कहे हो उनकी आज्ञा न मानना | सो 
परीक्षा करने पर जैनमत ही सत्य भासित होता हैं। क्योकि इसके वक्ता सर्वज्ञ 
बीतराग है। वे झ््‌ 5 क्यो कहेगे । इस प्रकार जिन आज्ञा माननेमे जो सज्चा श्रद्धान हो 
उसका नाम आज़ा सम्यक्त्व है। और उसका एकाग्न चिन्तन आज्ञा विचय धर्मध्यान है । 

यदि ऐसा न मानें और बिना परीक्षा किये ही आज्ञा माननेसे सम्यकत्व व धर्म 
ध्यान हो जाये तो जो द्रव्यलिगी आज्ञा मानकर मुनि हुए और आज्ञानुसार साधन 
द्वारा ग्रेवेयक पर्यन्त जाते हैं, उनके मिथ्यादृष्टिपना कैसे रहा ? इसलिये परीक्षा 
करके आज्ञा मानने पर ही सम्मक्त्व व धर्मध्यान होता है । 

प्रश्न--गोम्मटसार (जीव काण्ड गा २७) में कहा है कि सम्यरदृष्टि जीव 
अज्ञानी गृरुके निमित्तसे झूठ भो श्रद्धान करे फिर भी वह सम्पस्दृष्टि ही है। सो 
यह कैसे कहा ? 

समाघान--जो प्रत्यक्ष अनुमानादि गोचर विषय नही हैं जौर सूक्ष्म होनेसे 
जिनका निर्णय नही हो सकता उ्वकी अपेक्षा यह कथन है । परन्तु मलभूत देवगुरु 
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धर्माद तथा हत्त्वादिका अन्यथा श्रद्धाच होनेपर तो स'यक्‍त्व रहता नही है यह 
(मेख़्य करता । इसलिये बिना परीक्षा किये केवल आशा ही हारा जो जैनी हैं उन्हें 
भी मिध्यादुष्टि जानना । 
जिन घर्ममें सम्कदर्शन ज्ञान चारित्रकों मोक्षमार्ग कहा है। वहाँ सच्चे देवादिक 
थे जीवादिका श्रद्धान करनेसे सम्यकक्‍त्व होता है व उनकी जानमेसे सम्यग्श्ञान होता 
है। व रागादि मिटने पर सम्यक्‌ चारित्र होता है। सो इनके स्वरूपका जैसा जिनमत 
में निरूपण किया है बैस। अन्यत्र कही नहीं किया। इसलिये जिनमतका यह सच्चा 
लक्षण है । इस लक्षणकों पहिचानकर जो परीक्षा करते हैं वे ही सच्चे श्रद्धानी है । 
इसके सिवाय जो अन्य प्रकारसे परीक्षा करते हैं वे मिथ्यादृष्टि ही रहते हैं । 
इतना तो है कि जिनमतम पापकी प्रवृत्ति विशेष नहीं हो सकती । और पृण्यके 
निमित्त बहुत है तथा सच्चे मोक्षमार्गके कारण भी हैं। इसलिये जो कुलादिसे भी 
जैनी है वे दूसरोसे तो भले हैं । 
उक्त व्यवहाराभासी धमं-धारकोकी प्रवृत्ति 
अब इनके घमं साधन कंस पाया जाता है सो बतलाते है--प्रे भक्ति करते हैं. 
तो चित तो कही है और मुखसे पाठादि व नमस्कारादि करते है । परन्तु मैं कौन 
है, किसकी स्तुति करता हूँ, किस लिये स्तुति करता हूँ, पाठमे क्‍या अर्थ है सो कुछ 
पत्ता नही । कदाचित्‌ कृदेवादिको भी सेवा करने लग जाता है। सुदेव गुरु शास्त्रादि 
व क्देव गुरु शास्त्रादिकी पहिचान नही है । 
दान देता है तो प.न्न अपात्रके विचार रहित अपनी प्रशसाके लिए दान देता 
है । पूजा प्रभावता आदि कार्य करता है तो जिस प्रकार लोकम बडाई हो, विषय 
कषायका पोषण हो उस प्रकार कार्य करता हैं । 
धर्म बुद्धिसि धर्मं धारक व्यवहाराभासी 
तथा कितने ही धर्म बुद्धिसे धर्म करते हैं, परस्तु निश्चय घर्मकी नहीं जानते । 
व्यवहार सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्रको मोक्ष मार्ग जानकर उनका साधन करते हैं। 
सम्यग्दशंतका अन्यथा रूप 
शास्त्रमे देव गुरु धर्की प्रतोति करनेसे सम्यक्त्व होना कहा है। उसे मानकर 
अरहन्स देव, निम्नन्थ गुरु, जैनशास्त्र के अतिरिक्त दूसरोंको नमस्कारादि करनेका 


जन मिंव्यादुष्टियोंका विवेचन पे 


त्याग किया परन्तु उसके गुण अवशुणकी परीक्षा' नहीं करते। अथवा परोक्षा 
करते भी हैं तो तस्व-जञानपुर्वक सच्ची परीक्षा नही करते। बोह्य लक्षणों द्वारा 
परीक्षा करते हैं । 
देख भक्तिका अन्यथा रुप 

अरहन्त देव इन्द्रादि द्वारा पूज्य हैं, अनेक मतिशय सहित हैं । क्षुधादि दोष 
रहित है, दिव्यध्चनि द्वारा उपदेश देते हैं, केवलज्ञान द्वारा लोकालोकको जानते हैं । 

इनमेंसे उनके कितने ही विशेषण पुदुगलाश्रित हैं और कितने ही जीवाश्रित 
है। उनको भिन्न-भिन्न नही जानते । जो बाह्य _विशेषण हैं. उनके द्वारा बरहन्त 
देवकों महान मानते हैं किन्तु जो जीवाश्रित विद्येषण हैं उनको यथावत्‌ नहीं जानते। 
यदि उन्हें जाने तो मभिथ्यादृष्टि न रहें । तथा जैसे अंन्यमती ईश्वरफो कर्ता-धर्ता 
मानते हैं उसी प्रकार यह अरहन्तको स्वर्ग मोक्ष-दाता, दीन दयार पतित-पावन 
आदि मानता है। ऐसा नही जानता कि फल तो अपने परिणामोंका मिलता है, 
अरहन्त तो निमित्त मात्र है। अपने परिंणाम शुद्ध हुए बिना अरहन्त ही स्वग मोक्ष 
दाता नदी है। अरहन्त आदि नाम सुनकर क॒त्ते आदिने स्वर्ग प्राप्त किया । इसमें 
नामादिका ही अतिशय मानते हैं। परन्तु नाम सुनकर कुत्ते आदिके मन्द कषाय 
रूप भाव हुए और उनका फल स्वर्ग हुआ। बिना परिणामोके नास लेने धालेको 
भी स्वर्ग प्राप्ति नहीं होती, तब सुनने वालेको कैसे हो सकती है । 

अरहग्त आदिके नाम पूजनाविसे अनिष्ट सामग्रीका विनाश और दृष्ट सामग्रीकी 
प्राप्ति मानकर रोगादि मिटानेके लिये तथा घनादिकी प्राप्तिके लियें उनका नाम लेता 
है व पूजनादि करता है । किन्तु इष्ट अभिष्टका कारण तो पूर्व कर्मका उदय है, अरहन्त 
तो कर्ता हर्ता है नही । अरहन्तादिकी भक्तिरूप शुभोपयोग परिणाम्ोसे पूर्व पापके 
सक्रमण आदि हो जाते हैं इसलिये उपचारसे अनिष्टके नाश और इष्टकी प्राप्तिका 
कारण अरहन्तादिको भक्तिक्ो कहा जाता है। परन्तु जो जीव पहलेसे ही सासारिक 
श्रयोजनके लिये भक्ति करता है उसके तो पापका ही अभिप्राय है। कांक्षा आदिरूप 
भावोंसे पूर्व पापका संक्रमणादि कैसे हौगा । ऐसा होंनेसे कार्य सिद्ध नही होगा । 

कितने ही जीव भंक्तिको सृक्तिका कारण जानकर उसमें अनुराग पूर्वक प्रवृत्ति 
ब्रते हैं । यह हो जैसे अन्यमती भक्तिसे मुंक्ति मानते हैं, वैसा ही श्रद्धात हुआ । 


धरे सप्तीचीत जैतअर्भ 


परन्तु भक्ति तो सगरूप है और रागसे बन्ध होता है इसलिये वह मोक्षका कारण 
नही है । जब रागका उदय आता है तब भक्ति त करे तो पापानुराग्र हो, इसलिये 
अशुम रागसे बचनेके लिये ज्ञानी भक्तिमें प्रवृत्ति करते हैं । परन्तु उपादेय भानकर 
सन्तुष्ट नही होते । शुद्धोपयोगमे उद्यमी रहते हैं । पश्चास्तिकाय टीका (गा, १३६) 
में कहा है-- 


हुय॑ मक्तिः केवछ सक्तिप्रधानस्याजश्ञानिनों सवति। तीघ्र रागज्वयर 
विनोदार्थ प्रस्थानरागनिषेधा््थ क्रवित्‌ क्ानिनो$पि मबति।! 


अर्थ --यह भक्ति केवल भक्तिको ही प्रधान मानने वाले अज्ञानीके होतो है । 
तथा हीख् रागज्वर मिटानेके लिये अथवा अस्थानमें रागका निषेध करनेके लिये 
कही कही ज्ञानीके भी होतो है । 
प्रश्न--ऐसा है तो ज्ञानीसे अज्ञानोके भक्तिकी अधिकता होती होगी । 
उत्तर--यथाथताकी अपेक्षा तो ज्ञानीके सच्ची भक्ति है, अज्ञानीके नहीं है। 
और राग भावकी अपेक्षा अज्ञानीके श्रद्धानमें भी उसे मुक्तिका कारण जाननेसे अति 
अनुराग है। ज्ञानीके श्रद्धानमें शुभवन्‍्धका कारण जाननेसे वेसा अनुराग नही है । 
गुरु भक्तिका अन्यथा रूप 
अब उसके गुरु भक्ति कैसी होती है यह कट्दते हैं--आज्ञानुसारी जैनी तो 'यह 
जैन साधु हैं हमारे गुरु है', ऐसा विचार कर उनकी भक्ति करते हैं । किन्तु कितने 
ही परीक्षा भी करते है ये मुनि दया पालते हैं, शील पालते है, धनादि परिभ्रह 
नही रखते उपदासादि तप करते हैं, क्षुध्ादि परीषह सहते हैं, किसी पर क्रोघादि 
नही करते, उपदेश देकर दूसरोको घधर्ममे लगाते हैं” इत्यादि गुणोका विचार कर वे 
उनमे भक्ति भाव करते हैं । परन्तु ऐसे गुण तो परम हसादि अन्यमतियोमें तथा जैनी 
मिथ्यादृष्टियोमे भी पाये जाते है इसलिये इसके द्वारा सच्ची परीक्षा नही होती । 
तथा सम्यगदर्शन ज्ञान चारित्रको एकता रूप मोक्षमार्ग ही मुनियोका सच्चा 
लक्षण हैं! उसे पहिचानते नही । इस प्रकार यदि मुनियोका सच्चा स्वरूप ही नही 
जानोगे तो सच्ची भक्ति कंसे होगी ? पुण्य बन्धके का रणभूत शुभ क्रियारूप गुणोंको 
पहिचान कर उनकी सेवासे अपना भला होना जाततकर भक्ति करते हैं । 
इस प्रकार गुरु भक्तिका स्वरूप कहां । 


जैन मिध्यश्टृष्टिकॉंका विवेचन ६३ 


शस्त्र भक्तिका अन्यधा रूप 

अब शास्त्र भक्तिका स्वरूप कहते हैं-- 

किसने ही जीव तो उसे केबल्ीकी वाणी जानकर केबलीके पुृज्यपदेके कारण 
उसकी भक्ति करते हैं । कितने ही, इन शास्त्रों विरागता, दया क्षमा, शील सन्‍्तो- 
चादिका निरूपण है ऐसा जानकर भक्ति करते हैं । किस्तु इस प्रकार सच्ची परीक्षा 
नही होती । जिनवाणीमें अनेकान्तरूप जोवादि तत्त्वोंका निरूपण है बौर सच्चा 
रत्तत्रय रूप मोक्ष मार्म बतलाया है इसीसे जैन शास्त्रोकी उत्कृष्टता है । उसे जानते 
नही यदि उसे जान सके तो मिथ्यादृष्टिपना हट जाये । 

इस प्रकार देवगुरु श्षास्त्र की प्रतीति होनेसे व्यवहार सम्यक्त्व हुआ मानता है । 
परन्तु उनका सच्चा स्वरूप भासित होनेसे प्रतीति भी सच्ची नहीं हुई। और सच्ची 
प्रतीतिके बिना सम्यकत्वकी प्राप्ति नहीं होती । 

सात तत््वोका अन्यथा रूप 

तत्तार्थ सूत्रमें तत्त्वार्थ श्रद्धानको सम्यस्दर्शन कहा है । इसलिये शास्त्रोमें जैसे 
जीवादि तत्त्व लिखे हैं वैसे आप सीख लेता है और दूसरोको उपदेश देता है। 
परन्तु उन तत्त्वोका भात्र भासित नहीं होता और वस्तुके भावका ही नांम तत्त्व है। 
सो भाव भासित हुए बिना तत्त्वार्थ श्रद्धान करो होगा । भाव भासना क्‍या है, यह 
कहते हैं--- 

जो जीव सम्यकत्वी होनेके लिये शास्त्र द्वारा जीवादि तत्त्वोका स्वरूप सीख 
लेता है परन्तु उनके स्वरूपको नही पहचानता। स्वरूपको पहिचाने ब्रिना अन्य 
तत्त्वोको अन्य तत्त्वकूप मान लेता हैं। अथवा सत्य भी मानता है तो निर्णय करके 
नहीं मानता 3 इसलिये उसके सम्यक्त्व नही होता । और श्षास्त्र पढ़ा हो या न पढा 
हो, यदि जीवादिके स्वरूपको पहिचानना है तो वह सम्यग्दृष्टि है। तुच्छ बुद्धि 
जीवादिका नाम नही जानते परन्तु उनके स्वरूपको पहिचानते हैं कि मैं हूँ । ये पर 
है, ये भाव बुरे है, ये भले हैं, इस प्रकार स्वरूपको पहिचाननेका नाम भाव भासना 
है। शिवशभूत्ति मुनि जीवादिका नाम नही जानते थे । और तुबभास भिन्न' ऐसा 
रटने लगे । किन्तु यह क्षब्द सिद्धान्ठका नहीं था । परल्तु स्व-परके भावरूप ध्यान 
फिया । इसलिये केवली हुए । और ग्यारह अंग्रके पाठो जीवादि तत्त्वोंके विशेष 


दर समीणलोन जैमर्ण 


भेद जानते हैं परन्तु भाव भासित नहीं होता! इसलिये मिध्यादुष्टि ही रहते हैँ । 

अब इसके तत्त्व श्रद्धान किस प्रकार हांता है सा कहते है-- 

जोब अजीब तस्वकां अन्यथा रूप 

जिन क्षास्त्रोसे जीवके त्रस स्थावर आदि गुणस्थान मार्गगादि रूप भेनेंको 
जानता है तथा अजीवके पुद्मछादि भेदोको व उनके वर्णादि विशेषोको जानता है 
परन्तु अध्यात्म शास्त्रोमें भेद विज्ञानके कारणमूत व वीतराग दशा होनेमें कारणभूत 
जैसा निरूपण किया है बैसा नही जानता । किसी प्रसंग वश वैसा जानना हो जाने 
पर शास्त्रानुसार जान तो लेता है परन्तु अपनेको आपरूप जानकर परका अश भी 
अपनेसे न॑ मिलाना और अपना अश भी परमे न मिलाना, ऐसा सच्चा श्रद्धान 
मही करता । जैसे अन्य सिथ्यादृष्टि पर्याय बद्धिसे जानपनेमें व वर्णादिमे अहबुद्धि 
धारण करते हैं उसी प्रकार यह भी आत्माश्रित ज्ञानादिमे तथा शरीराश्रित क्रियाओं 
में अपनत्व मानता है । कभी कभी क्षास्त्रानुसार सब्चो बात भी कहता है परस्तु 
अस्तरम्म श्रद्धात नही है। इसलिये जसे 'मतवाला” माताको माता भी कहे तो बह 
सयाना नही हैं उसी प्रकार इसे सम्यक्त्वी नहीं कहते । 

तथा जैसे किसी ओर की बात कर रहा हो उस प्रकारसे आत्माका कथन करता 
है । परन्तु यह आत्मा 'मैं हैँ" ऐसा भाव भासित नही होता । तथा जैसे किसी और 
की औरसे भिन्न बतलाता हो, उस प्रकार आत्मा और शरीरकी भिन्नत्ताका कथन 
करता है । परन्तु मैं इन शरीरादिसे भिन्‍त हूँ, ऐसा भाव भासित नही होता । तथा 
शरी ररूप पर्यायमे जीव पुद्गलके परस्पर निर्मित्तते अनेक क्रियाएं होती हैं । उन्हें 
दोनो द्वव्योके मिलापसे उत्पन्त हुई जानता है। यह जीवकी क्रिया है उसमें पुदूगल 
निमित्त है और पुद्गलकी क्रिया है उसमे जीव निमित्त हैं। ऐसा भिन्‍त-भिन्‍न भाव 
भाशित नही होता । इत्यादि भाव भासित हुए बिना उसे जीव अजीवका सच्चा 
श्रद्धाती नही कहते, क्योंकि जीव अजीवकों जाननका तो यही प्रयोजन था । बह 
हुआ नहीं । 

आखस्व तत्वका अन्यथा रूप 

तथा आख्र॒ध तत््वमे जो हिसादिरूप पापांखंव है उसे हेय जानता है। अहिंसा- 

दिखूप पुण्यालककी उपादेय समानता है। परन्तु थे दोनो ही कर्म अच्धके कारण हैँ 


जेन मिथ्वायृष्टियोंका जियेवन द्श 


इनमें उपादेयाता मालना मिश्यादृष्टिपना है | समयपारके बन्धाधिकार (गा २५४- 
२५६) में कहा है-- 

सब जीवोके जीवन मरण, सुख दु ख अपने अपने कर्मके मिमित्तसे होते हैं । 
जिनके ऐसा अध्यवसाय है कि मैं पर जीवोंकों दुखी सुखी करता हूँ और पर 
जीव मुझे दु खी सुखी करते हैं उनका यह मिथ्या अध्यवसाय बच्चका कारण है । 

जहाँ अन्य जीवोको जिलानेका अथवा सुखों करनेका अध्यवसायथ हो वह तो 
पृष्य बन्धका कारण हैं और मारनेका या दुखी करनेका अध्यवसाय हो वह पाप 
बन्धका कारण है। इस प्रकार अहिंसा सत्य आदि तो पृष्य बन्धके कारण है और 
हिंसा असत्य आदि पाप बन्धके कारण हैं । इसलिये हिसा आदिकी तरह अहिसा 
आदिको भी बन्धका कारण जानकर हेय ही जानना । 

हिसामे मारनेकी बुद्धि होती है । परन्तु आयु पूर्ण हुए बिना कोई मरता नहीं 
हैं । अत हिंसाका भाव रखनेवारा अपनी 6ष परिणतिसे आप ही पाप बाँघता है । 
अहिसामे रक्षा करनेकी बुद्धि होती है परन्तु जिसकी रक्षा करना चाहते है बह 
अपनी आयु रहे बिना जीता नहीं है। फिर भी रक्षाका भाव रखनेवाला अपनो 
प्रशस्त राग परिणतिसे आप ही पृण्य बाँचता है। अत दोनो ही भाव हेय हैं । बीत- 
राय होकर दृष्टा ज्ञाता रूप प्रवर्तन पर ही बन्ध नही होता । अत वही उपादेय है । 
किन्तु जब तक ऐसी दशा न हो तब तक प्रशस्त रागरूप प्रवर्तन करना ही योग्य 
है । परन्तु श्रद्धान तो ऐसा रखो कि यह भी बन्धका कारण होंनेसे हेय है । यदि 
श्रद्धानमे प्रशस्त रामको मोक्ष मार्ग माने तो मिथ्यादृष्टि ही है । 

तथा मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, योग ये आस्रवके भेद हैं | उनके बाह्यरूप 
को तो मानता है परन्तु अस्तरग रूपको नहीं जानता । जैसे अन्य देवादिके सेवन 
रूप गृहीत मिध्यात्वको मिथ्यात्व जानता है परन्तु अनादि अगृहीत मिथ्यात्वको नहीं 
जानता । तथा घाह्य श्र॒स स्थावरकी हिंसा तथा इन्द्रियमनके विषयोमें प्रदरत्तिको अबि- 
रति जानता है परन्तु हिसाका मूल प्रमाद परिणति है और विषय सेवन रूप अवि- 
रतिका मूल अभिराषा हैं उनकों नहीं देखता । बाह्य क्रोधादि करनेकी कषाय 
जानता है परन्तु अन्तरंगर्में विद्यमान राग हेषकों नहीं पहुचानता । इस प्रकार 


आस वॉका स्वरूप अन्यथा जानता है । 
प्‌ 
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हथा राग देष-मोह-रूप जो आस्रव भाव हैं उनको तो मेटनेकी चिन्ता नहीं 
करता और बाह्य क्रिया अथवा बाह्य निमित्त मिटानेका उपाय करता । सो उनके 
प्िटानेसे आखव नहूँ मिट्ता । द्रव्यल्लिगी मुनि अन्य देवादिकी सेवा मही करता, 
हिंसा और विषयोगमे प्रवृत्ति नही करता, क्रोधादि नहीं करता, मन बचन कायकों 
रोकता है, तथापि उसके मिथ्यात्व आदि चारो आखव पाये जाते हैं । इसलिये जो 
अन्तरंगमे मिध्यात्वादिस्‍ू्प रागादि भाव हैं वे ही आज्नव हैं । उन्हें नही पहचानमेसे 
आखसव तत्वका भी सत्य श्रद्धान नही होता । 

बन्ध तत्वका अन्यथा रूप 


तथा बन्ध तत्वमें जो अशुभ भावोसे नरकादिरूप पापका बन्ध होता है उसे 
तो बुरा मानता है। किस्तु शुम भावोत्ते होनेव्राले देवादिरूप पुण्य बन्चकों अच्छा 
मानता हैं। सभी जीवोके दू ख सामग्रीसे टेष ओर सुख सामग्रीसे राग पाया जाता 
है । सो इसके भी राग द्वेष करनेका श्रद्धान हुआ । 

शुभ अशुभ भावोसे अघाति कर्मोकी तरह घाति कर्मोका भी निरन्तर बन्ध 
होता है । पुण्य पापका भेद तो अधाति कर्मामे हैं। घाति कर्म तो पापरूप ही हैं । 
इसलिये अशुद्ध भावोसे होनेवाले कर्म बन्धमें अच्छे बुरेका भेद करना भिथ्या श्रद्धान 
है । सो ऐसे श्रद्धानते बन्धका भी यथार्य श्रद्धात नही होता । 


संवर तत्त्वका अन्यथा रूप 
संबर तत्वमे अहिसादिख्प शुभाखव भावों को सवर जानता है । परन्तु एकही 
का रणसे पुण्य बन्ध भी सानना और सवर भी मानना ठीक नही है । 


प्रश्न--मुनियोके एक समयमे एक भाव होता है उससे उनके बन्ध भी होता 
है और सत्र निर्जरा भी होती है सो कैसे ? 

समाधान--वह भाव सिश्ररूप है-कुछ वोतराग हुआ है कुछ सराग रहा है। 
वीतराग अंशमे संबर होता है और सराग अंश्पे बन्ध होता है। सो एकही 
भावसे दो कार्य होते हैं. परन्तु एक प्रशस्त रागसे हो पृण्याख भी मानना और 
सबर निर्जरा भी मानना भ्रम है। मिश्र भावमें मी सरागता और बीतरागताकी 
पहचान सम्यब्दृष्टिको ही होतो है इसलिये वह छेष रहो सरागताक़ों हेयरूप श्रद्धा 
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करता है । किन्सु सिध्यादृष्टिको ऐसी पहचान नहीं है इसलिये सराग भावमें सबरके 
अमते प्रशस्त रागरूप कार्योकों उपादेय रूप श्रद्धा करता है । 

तथा सिद्धान्तमें गुप्ति, समिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, परीषह जय, चारित्र इनके 
द्वारा सवरका होना कहा है । किन्तु इनको भी उसे यथार्थ श्रद्धा नही है। यही 
कहते हैं-- 

गुप्ति--बाह्य सन वचन कायकी चेष्टा मिटानेको, पाप चिन्तन न करनेको, 
मौन धारण करनेको तथा गमनादि न करनेको वह गुप्ति मानता है। सो यहाँ मनमें 
भक्तिरूप प्रशस्त रागसे नाना विकल्प होते हैँ! प्रव्ृत्तिमें गुप्तिपता सही बनता । 
बीतराग भाव होनेपर जहाँ मन वचन कायकी चेष्टा न हो वही सच्ची गृप्ति होती है । 

समिति--पर जीवोके रक्षाके लिये यत्नाचार रूप प्रवृस्तिकों समिति मानता 
है । यदि रक्षाके परिणामोको सबर कहोगे तो पुष्प बन्धचका कारण कौन ठहरेगा । 
अत रक्षा ही के लिये समिति नही है । 

मुनियोके किश्चित्‌ राग होने पर गमनादि क्रिया होती है । उन क्रियाओमें अति 
आसक्तिके अभावसे प्रमादरूप प्रवृत्ति नही होती । घथा अन्य जीवोको दु सखी करके 
गसनादि नही करते | इसलिये स्वयमेव दया पलती है । यही सच्ची समिति है । 

धर्म-वन्धादिके भयसे अथवा स्वर्ग मोक्षकी इच्छापे क्रोधादि न करनेसे कोधादि 
करनेका अभिप्राय नहीं मिटता । जैसे कोई राजादिके भयसे अथवा महंतपनेके लोभसे 
परस्त्रीका सेबन नहीं करता तो उसे त्यागी नहीं कहते । वैसे ही वह क्रोघादिका 
त्यागी नही है । पदार्थ इष्ट अनिष्ट भासित होनेसे क्रोधादि होते हैं। जब तत्त्व शान 
के अभ्याससे कोई हृष्ट अनिष्ट भासित न हो तब स्वयमेव क्रीधादिक नही होते | तब 
शचज्चा धर्म होता है । 

अनुप्रेक्षा--अनित्य आदि चिन्तवनसे शरीरादिककों बुरा जान उनसे उद्यस 
होनेको अनुप्रेक्षा कहता है। ऐसी उदासीनता द्वेष रूप होती है क्योंकि पहले शरी रादि- 
से राग था पीछे उसके अवगुण देख उससे उदासीन हुआ। अपना और शरीरादिका 
स्वभाव पहचात, पभ्रमको मिटा, भला जात्तकर राग नहीं करना और बुरा जान- 
कर देष नही करना, ऐसी सच्ची उदासीनताके लिये अनित्यता आदिक़ा चिन्तवन 
भरना ही अनुप्रेक्षा है । 


द्च समोचोन जेनभ्म 


परीषह जप--भूख प्यास रूगने पर उसको दूर करनेके उपाय न करनेकों 
परीषह जय कहता है । उपाय तो नहीं किया परन्तु अन्तरगमे भूख रूगनेपर दु खी 
हुआ और रति आदिका कारण मिलनेपर सुखी हुआ तो वे सुख दू ख रूप परिणाम 
तो आर्तध्यान रौद्रष्यान रूप हैं। ऐसे भावोसे संवर कैसे हो ”? इसलिये हु खका 
कारण मिलनेपर दु खी न हो, और सुखका कारण मिलनेपर सुखी न हो, केवल 
उनका ज्ञाता रहे वही सच्चा परीषह जय है। 

आारित्र--तया हिसादि सावद योगके त्यामको चारित्र मानता है और महा- 
ब्रतादि रूप शुभ योगको उपादेय रूप ग्राह्म मानता है । परन्तु तत्वार्थ सूत्रमे आलव 
का निरूपषण करते हुए महाव्त अणश्भतको भी आस्रव रूप कहा है | तथा आख्रव तो 
बन्धका साधक है और चारित्र मोक्षका साधक है । इसलिये महाम्नतादि रूप आख्रव 
भावोसे चारित्रपगा सभव नहीं है। समस्त कषाय रहित उदासीन भावका नाम 
ज्ञारित्र हैं। 

जो चारित्र मोहके देशघाती स्पर्धभोके उदयसे महाभन्द प्रशस्त राग होता है । 
वह चारित्रका मल है उसे छुटता न जानकर उसका त्याग नही करते, सावद्य योग- 
का ही त्याग करते हैं। परन्तु जैसे कोई पुरुष कन्द मूलादि बहुत दोपवाली हरित 
कायका त्याग करता है और अस्य कितनी ही हरित कायोको खाता है परन्तु उसे 
धर्म नही मानता । उसी प्रकार मुनि हिसादि रूप तीम्न कषाय भावोका त्याग करते 
है और मन्‍्द कपाय रूप महाव्रतादिका पालन करते है परन्तु उसे मोक्षमार्ग नहीं 
मानते । 

प्रधन--यदि ऐसा है तो चारित्रके तेरह भेदोमे महाव्रतादि कैसे कहे ? 

समाधान--वह व्यवहार चारित्र है। व्यवहार नाम उपचारका है सो महा- 
ब्रतादि होनेपर ही बीतराग चारित्र होता है ऐसा सम्बन्ध जानकर भह्ाश्नतांदिमे 
चारित्रका उपचार किया है। निश्चयसे तो कपाय रहित भाष ही सच्चा चारित्र है । 
इस प्रकार सवर कारणोको अन्यथा जानते हुए संबरका सच्चा श्रद्धात नही होता । 

निर्जरा तत्त्यका अन्यथा भद्धान 

तथा यह अनशतादि तपसे निर्जरा मानता है। किन्तु केवल बाह्य सपसे तो 

निर्जरा होती नही । बाह्य तप तो शुद्धोपयोगको बढानेके लिये करते हैं। शुड्डोप्योष 
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निर्जराका करण है इसलिये उपचारसे बाह्य तपकी भों निर्मेराका कारण कहा है । 
यदि बाह्य दु ख सहना ही इसका कारण हो तो तिर्यज्चादि मी भूख प्यास सहते हैं । 

प्रइम-- वे ते पराधोनतासे सह॒ते हैं । जो स्वाघीनतासे धर्म बुद्धि पूर्वक उप- 
शासादि तप करता है उसके निर्जरा होतो है । 

सम्राधान--धर्मबुद्धिसि उपवासादि करने पर भी यदि उपयोग अशुभ हो तो 
उपवासादिसे निर्जरा होना कैसे सम्भव है । यदि ऐसा कहें कि जैसा अशुभ, शुभ या 
शुद्धरूप उपयोग होता है उसके अनुसार बन्ध निर्जरा होते हैं तो उपबासादि तप मुख्य 
निर्जराका कारण कैसे रहा ? अशुभ शुभ परिणाम बन्धके कारण हुए और शुद्घ 
परिणाम निर्जराके कारण हुए । 


प्रशन--तत्त्वार्थ सूत्रमे 'तपसा निर्जरा च” (९-३) ऐसा क्‍यों कहा ? 

समाधान--शास्त्रमे इच्छाके रोकनेको तप कहा हैं सो शुभ अशुभ इच्छा मिटने 
पर शुद्ध उपयोग हो तो निर्जरा होती है । इसलिये तपसे निर्जरा कही है । 

प्रश्न --आहारादि रूप अशुभ इच्छाके दूर होनेपर ही तप होता है। परल्तु 
उपवासादि व प्रायश्वित आदि शुभ कार्यकी इच्छा तो रहती है ? 

समाधान--ज्ञानी जनोको उपवासादिकी इच्छा नहीं रहती, एक शुद्घोषयोगकी 
ही इच्छा रहतो है । उपवासादि करनेसे शुद्घोपयोग बढता है इसलिये उपवासादि 
करते हैं। तथा यदि उपवासादिसे श्वरीर या परिणामोकी शिथिलताके कारण 
शुद्धोपयोगको शिथिल होता जाने तो आह्दारादि ग्रहण करते हैं । यदि उपचासादिसे 
ही सिद्धि होती तो अजितनाथ आदि तेईस तोर्थंकर दीक्षा लेकर दो उपवास ही क्‍यों 
करते । उनकी तो शक्ति भी बहुत थी । परन्तु परिणामोंके अनुसार बाह्य साधन 
द्वारा एक वीतराग शुद्धोपयोगका अभ्यास किया । 

प्रश्न--यदि ऐसा है तो अनशन आदिको तप क्यों कहा ? 

समाधान--उन्हें बाह्य तप कहा है। बाह्य का अर्थ यह है कि बाहरसे दूस रों- 
को भी दिखाई दे कि यह तपस्वी है। पर-तु फल तो जैसे होगे वैसा ही पायेगा । 
क्योकि परिणाम शून्य शरीरकी क्रिया फलदायक नहीं होती । 

प्रइत--शास्त्रोंमें तो अकाम निर्जरा कही हूँ। उसमें बिता इच्छाके भूख प्यास 
सहनेसे निर्जरा होती है । तो फिर इच्छा पूर्वक कष्ट सहनेसे निर्जरा कैसे न हो ? 


9० समीचीन जेनपर्म 


समाधान--अकाम निर्जरामे बाह्य निमित्त तो बिना इच्छाके भूख प्यासका सहना 
होता है। यदि उसमें मन्द कषाय रूप भाव हो ती पापकी निर्जरा होती है और 
देवादि पृण्यका बन्ध होता है । उसो प्रकार इच्छा पूर्वक उपवासादि करनेंसे भूल 
प्यास आदिका कष्ट सहना बाह्य निमित्त है, परन्तु फल परिणामोंके अनुसार होता 
है । इस प्रकार बाह्य साधनसे तपकी वृद्ध होती है । इसलिये उपचारसे उसे तप 
कहा है। परन्तु यदि बाह्य तप तो करे और अन्तरंग तप न हो तो उपचारसे भी 
वह तप नही है । कहा है--- 
कषाय घिषयाहारो स्थागो यश्र पिधचीयते । 
डपथास स विज्ञेय. शष लघनक विदु ॥ 
अर्थ---जहाँ कषाय, विषय और आहारका त्याग किया जाता है उसे उपवास 
जानता । दोषकों लूघन जानो ।* 
प्रशन--यदि ऐसा हैं तो हम उपवासादि क्‍यों करें ? 
समाधान--उपदेश तो ऊँचा चढनेके लिये दिया जाता है। तुम नीचे गिरो 
तो हम क्‍या करें । यदि तुम मानादिवश उपवास करते हो तो करना न करना बरा- 
बर है । और यदि धर्मबुद्धि आहारादिका अनुराग छोडतें हो तो जितना राग छूटा 
उत्तना ही छुटा। इसीको तप मानकर और उससे निर्जरा मानकर सल्तुष्ट 
मत होओ । 
तथा अन्तरग तपोमे प्रायश्वित्त, विनय, वैयादृत्य, स्वाघ्याय, त्याग और ध्यान 
रूप जो क्षियाए हैं उनमे बाह्य प्रवर्तनकों तो बाह्य तपकी तरह जानना। जैसे अन- 
धन आदि बाह्य क्रिया है, वैसे हो यह भी बाह्य क्रिया है। इसलिये बाह्य साधन 
रूप प्रायश्चित्तादि अन्तरंग तप नही है। ऐसा बाह्य प्रवर्तन होनेपर जो अन्तरग 
परिणामोकी शुद्धता हो उसका नाम अन्तरंग तप है | 
उसमे भी इतना विद्वेष जानना कि बहुत शुद्धता होनेपर जो लुद्धोषयोग रूप 
परिणति होती है वहाँ निर्गरा ही है बन्ध नहीं है। और अल्प छुद्धता होनेपर 
शुभोपयोगका भी अंश रहता है इसलिये जितनी शुद्धता है उससे तो निर्जरा है 
गौर जितना शुभ भाव है उससे बन्ध है। ऐसा मिश्रभाव होता है। उससे बन्ध और 
निर्जरा दोनों होते हैं । 


जेन सिष्याद श्थोंका विवेशन ७प्‌ 


प्रहन --शुभ भावोंसे पापकी निर्णरा और पृण्यका अन्‍्ध होता है । परन्तु शुद्ध 
भावोंसे दोनोकी निर्जरा होती है ऐसा क्यो नहीं कहते ? 

उत्तर--मोक्ष मार्गमें स्थिति तो समी प्रकृतियोंकी घटती है उत्तमें पुण्य पापका 
विशेष नही है । और अनुभागका घटना पृण्य प्रकृतियोमें शुद्धोपयोगसे भी नहीं 
होता । ऊपर-ऊपर पृण्य प्रकृतियोंके अनुभागका तीज बन्ध उदय होता है । और पाप 
प्रकृतियोंके परमाणु पलछटकर शुभ प्रकृति रूप हो जाते हैं । ऐसा सक्रमण शुभ तथा 
शुद्ध दोनो भाव होनेपर होता हैं इसलिये पूर्वोक्त नियम सभव नहीं है। विशुद्धता 


ही के अनुसार नियम सभव है । 
देखो, चतुर्थ गुण-स्थानवाला शास्त्राम्यास आत्मचिन्तन आदि करे तब भी 


निर्जया नही और बन्ध भी बहुत है। और पंचम गुण स्थानवाला विषय सेबनादि 
कार्य करे फिर भी उसके गृण श्रेणण निर्जरा होती रहती है । बन्ध भी थीडा होता 
हैं । तथा पंचम गुण-स्थानवाला उपवासादि या प्रायश्वित्तादि तप करे, उस कालमें 
भी उसके निर्जरा थोडो होतो है। और छठे गुण-स्थानवाला आहार विहारादि 
क्रिया करे, उस कालमें भी उसके निर्जरा बहुत होती है तथा बन्ध थोडा होता है 
इसलिये बाह्य प्रवृत्तिके अनुसार निर्जरा नहीं है अन्तरग कषाय शक्ति घटनेसे 
विशुद्घता होनेपर निर्जरा होती है । 

इस प्रकार अनशन आदिको तप सज्ञा उपचारसे जानना । इसीसे उसे व्यवहार 
तप कहा है । ऐसे साधनसे जो वीतराग भावरूप विशुद्धता हो, उसे निर्जराका 
कारण सच्चा तप जानना । जो बीतराग भावरूप तपको न जान इन्हीको तप मानता 
है वह ससारमे ही भ्रमण करता है । बहुत क्या कहें, इतना समझ लेना कि निश्चय 
घर्ममे वीतराग भाव है, अन्य बाह्य साधन उपचारसे घर्म कहे जाते हैं । जो इस 
रहस्यको नही जानता उसके निर्जराका भी सच्चा श्रद्घान नही है | 

मोक्ष तत्त्वका अन्यथा रूप 

जिस धर्म सापनका फल स्वर्ग मानता है उसी धर्म साघनका फल मोक्ष मानता 
है । कोई जीव इन्द्रादि पद प्राप्त करे, कोई मोक्ष प्राप्त करे, उन दोनोको एक जाति 
के धर्मका फल समानता हैं। ऐसा तो मानता है कि जिसके साधन थोड़ा होता है वह 
इन्द्रादि पद प्राप्त करता है और जिसके सम्पूर्ण साधन हो बहू मोक्ष प्राप्त करता है । 


७२ समोक्षीन जैमधर्भ 


परन्तु दोनों घ्मोंको एक जाति मानता है सो जो कारणकी एक जाति सानता है 
वह कार्यकी भी एक जातिका श्रद्घाम करता है, क्योंकि कारण विद्येष होनेपर हो 
कार्य विशेष होता है। इसलिये उसके अभिप्रायमें इन्द्रादि सुख और मोक्ष सुखकी 
एक जातिका श्रद्धान है। किन्तु इन्द्रादिके जो सुख है वह आकुलता रूप होनेसे 
परमार्थमे दू ख ही है। इसलिये इन्द्रादि सुबकी और मुक्ति सुखकी एक जाति 
नही है। तथा स्वर्ग सुखका कारण प्रदस्त राग है और मोक्ष सुखका कारण बीत- 
राग भाव है । इसलिये दोनोके कारणमे भी भेद है परन्तु उसे ऐसा भाव भासित 
नही होता । इसलिये मोक्षका भी उसे सच्चा श्रद्धान नही है । 
इस प्रकार उसके सच्चा तत्त्व श्रद्धान नहीं है। इसलिये समयसारमे (गा 
२७६-२७७) कहा है कि अभव्यको तत्त्व श्रद्घान होनेपर भी मिथ्यादर्शन ही रहता 
है । तथा प्रवचनसा रमें कहा है आत्मज्ञान शून्य तत्त्व श्रद्धान कार्यकारी नही है । 
सम्यग्शानका अन्यथा स्वरूप 
शास्त्रपे शास्त्राभ्यास करनेसे सम्यसज्ञान होना कहा है । इसलिये क्षास्त्राभ्यासमे 
तत्पर रहता है। पर तु उसके प्रयोजनपर दृष्टि नही रखता। स्वय शास्त्राभ्यास 
करके दूसरोको सम्बोधन करनेका तो अभिप्राय रखता है। परन्तु शास्त्राम्यास तो 
अपने लिये किया जाता है । अवसर पाकर परका भी भरा होता हो तो परका भी 
भला करे। किस्तु शास्त्रका भाव जानकर अपना भला करना चाहिये । 
कितने ही जीव पुण्य पापादि फलके निरूपक पुराणादि शास्त्रोका, पुण्य पाप 
क्रियाके निरूपक आचारादि शास्त्रोका, गुण स्थान, मसार्गणा, कर्म प्रकृति, त्रिलोकादि 
के निरूपक करणानुयोग शास्त्रोका अभ्यास करते है परन्तु यदि इनका प्रयोजन नहीं 
विचारते तब तो तोते जैसा पढ़ना हुआ। और यदि इनका प्रयोजन विचारते है 
तो पापको बुरा जानना, पुण्यको भला जानता, तथा जितना इनका अभ्यास करेंगे 
उतना हमारा भछा है, इत्यादि प्रयोजनका विचार करनेसे इतना तो होगा कि 
नरकादि नही होगा, स्वर्गादि होगा, परन्तु मोक्ष सा*की प्राप्ति नही होगी। 
प्रथम सच्चा तत्त्वज्ञान हो, फिर पृण्य पापके फलको संसार जानें, शुद्धोपयोग 
से मोक्ष भाने, गुण स्थानादिको जीवका व्यवहार निरूपण जाने । इत्यादि भद्धान 
करता हुआ इनका अभ्यास करे तो सम्यग्ज्ञान हो । 


जैंत मिंप्ययृध्तिकोंका विवेलन ७३ 

सो तस्वज्ञानके कारण अध्यात्मरूप द्रब्यानुयोगके शास्त्र हैं। कितने ही जोज 
'उन शास्त्रोंका भी अभ्यास करते हैं । परन्तु बहाँ जैसा लिखा है बंसा निर्णय स्वय 
करके आपको आपरूप, परको पररूष, और आख्रवादिको आख्वादिरूप श्रद्धाम 
नही करते । मुखसे तो वह जैसा लिखा है बैसा उपदेध देता है परन्तु स्वय अनुभव 
नही करता। यदि स्वयको श्रद्घात हुआ होता, अन्य तत्वका अंश अन्यमे न सिलाता, 
परन्तु इसका ठिकाना नहों है, इसलिये सम्यग्श्ञान नहीं होता । 

प्रशन--झ्ञान तो होता है परन्तु जैसा अभव्यसेनकों श्रद्धान रहित ज्ञान हुआ 
वैसा होता है ? 

समाधान--वह तो पापी था । परम्तु जो जीव प्र वेयक आदिमे जाता है उसके 
ऐसा ज्ञान होता है घह तो श्रद्वान रहित नही है। उसके तो ऐसा ही श्रद्धान 
है कि ये ग्रन्थ सच्चे हैं । परन्तु तत्त्व श्रदूधान सच्चा नही है। समयतारमें एक ही 
जीवके धर्मका श्रद॒त्रान ग्यारह अगका ज्ञान और महाब्रतादिका पालन करना लिखा 
है । प्रवचनसारमे लिखा है कि आगम ज्ञान ऐसा हुआ जिसके द्वारा सब पदार्थोको 
हस्तामलकवत्‌ जानता हैं। यह भी जानता है कि इनका जातने वाला मैं हू। 
परन्त “में ज्ञान स्वरूप हू” इस प्रकार स्वयको परद्रव्यसे भिन्न केवल चैतन्य द्रव्यरूप 
अनुभव नहीं करता । इसलिये आत्मज्ञान शून्य आगम ज्ञान भी कार्यकारी नही है। 

इस प्रकार यह सम्यस्ज्ञानके लिये जैन शास्त्रोका अभ्यास करता है तथापि 
सम्यर्ज्ञान नही है । 

सम्यक चारित्रका अन्यथा रूप 

जैनघर्म में ऐसा उपदेश है कि पहले तो तत्त्वज्ञानी हो, फिर जिसका त्याग 
करे उसके दोष पहचाने। त्याग करनेमे जो गुण हो उन्हें जाने । फिर अपने 
परिणामों को ठीक करे । वर्तमान परिणामों के ही भरोसे प्रतिज्ञा न कर बैठे । 
भविष्यमे निर्वाह होता जाने तो प्रतिज्ञा करे । तथा शरीरकी शक्ति व द्रव्य क्षेत्र 
काल भाषादि का विचार करें । इस प्रकार विचार करके प्रतिज्ञा करना चाहिए । 
यह भी ऐसी करनो जिससे प्रतिशाके प्रति निरादर भाव न हो। परिणाम चढ़ते 
रहें । ऐसी जेनधर्मकी आम्नाय है । 

प्रश्न- घाण्डालादिये प्रतिश्ञ की, उसके इतना विचार कहाँ ? 


७९ समीचीन जैतवर्स 


समाधान--मरणपर्यन्त कष्ट हो तो हो, परन्तु प्रतिज्ञा नहीं छोडना, ऐसा 
विचारकर थे प्रतिज्ञा करते हैं । उनके प्रतिज्ञाके प्रति निरादरपना नहीं होता और 
सम्यग्दृष्टि तो तत्त्वज्ञान पूर्वक ही प्रतिज्ञा करते हैं । 

जो अन्तरंगमें विरक्तताके बिता बाह्ममें प्रतिज्ञा धारण करते हैं । वें प्रतिज्ञाके 
पहले और बादमे जिसकी प्रतिज्ञा करे उसमें अति आसक्त होते हैं । जैसे उपवासके 
घारणे पारणेके मोजनमें अतिलोभी होकर गरिष्ठादि भोजन करते हैं और प्रतिज्ञा 
पूर्ण होते ही अत्यन्त विषयासक्त हो जाते है । सो प्रतिज्ञाके कारूमे विषय वासना 
मिटी नहीं । आगे पीछे उसके बदले अधिक राग किया। किन्तु फल तो रागभाव 
मिटने से होगा । इसलिए जितनी विरक्ति हुई हो उतनी प्रतिज्ञा करनी । महामुनि 
भी थोडी प्रतिज्ञा करके आहारादिम कमी करले हैं । और बडी प्रतिज्ञा करते हैं 
तो अपनी शक्ति देखकर करते हैं। जिस प्रकार परिणाम ऊपर चहते रहे दैसा 
करते हैं । प्रमाद भी न हो और आकुलता भी न हो, ऐसी प्रवृत्ति कार्यकारी 
जानना । 

धर्म को न जाननेवाले जीव किसी धर्मके अंग को मुख्य करके अन्य धर्मोको 
गौण करते हैं। जैसे कोई जीव दया धर्मको मुख्य करके पूजा प्रभावना आदि 
कार्योंका निषेध करते है और कितने ही पूजा प्रभावनादि कार्योंको मुख्य करके 
हिसादिका भय नहीं करते। कितने ही दान की मुख्यतासे बहुत पाप करके भी 
धन उपार्जन करके दान देते हैं। इसी प्रकार अविवेकी जीव अन्यथा धर्म करते है 
उनके तो सम्यक्‌ चारित्रका आभास भी नही होता । 

कितने ही जीव अणुव्रत महाव्रतादिरूप यथार्थ आचरण करते हैं। आचरणके 
अनुसार ही परिणाम होते है । उन्हे धर्म मानकर मोक्षके लिए उनका साधन करते 
हैं । स्वर्गादि भोगोकी भी इच्छा नही रखते । परन्तु सत्वज्ञान न होनेसे यह तो 
जानते हैं कि मैं मोक्षका साधन करता हूँ, परन्तु मोक्षके साधतको नहीं जानते, 
केबल स्वर्गादिका ही साधन करते हैं, क्योकि फल प्रतीतिके अनुसार नही होता, 
साधनाके अनुसार होता है। शास्त्रमें कहा है कि चारित्रके साथ सम्यक-पद 
अज्नान-पूर्वक. आचरण की निवृत्तिके लिए है। इसलिए प्रथम तत्त्वज्ञान हो, 
पदचात चारित्र हो तो सम्यक्चारित्र साम पाता है। जैसे कोई किसान बीज ठो 


जन सिध्यादष्टियोंका विवेबत डक 


धोवे नहीं और अन्य साधन करे तो अक्न प्रासि कैसे हो ? चास फूस ही होगा । 
उसो प्रकार अज्ञाती तत्वज्ञान का तो अभ्यास करते नहीं और अन्य साथन करे 
तो मोक्ष प्राप्ति कैसे हो ? 
यहाँ कितने ही जीव सो ऐसे हैं जो तत्वादिके नाम भी नही जानते, केवल 
ब्रतादिमे ही छगे रहते हैं। कितने हो जीव ऐसे हैं जो सम्यर्दर्शन शासका अयथार्थ 
साधन करनके ब्रतादिमें प्रवर्तते हैं। यद्यपि वे ब्रतादिका यथार्थ आचरण करते हैं 
तथापि यथार्थ श्रद्धात ज्ञान बिना सर्व आचरण मिथ्याचारित्र है। यही समयसार 
कलशमे कहा है-- 
क्छिइयन्तां स्वथमेव दुष्क्ररेमोक्षोत्मुख. कर्मेसिः 
क्ज्षशयन्ता च परे महाप्र*्तपोमारेण सग्नाध्िश्ख | 
साक्षान्मोक्षमिदं निरामयपद॑ संवेद्यमानं स्वयं 
ज्ञार्न जञानगु्णं विना कथमपि प्रापुं क्षमस्ते न हि ॥४२॥ 
अर्थ -मोक्षसे पराडमुल अति कठिन पंचारिनि तप आदि कार्यों द्वारा आप 
बलेश उठाते हो तो उठाओ । तथा अन्य कितने ही जीव महाव्रत और तपके भारसे 
चिरकाल तक पीडित क्लेश उठाते हैं. तो उठाओ। परल्तु साक्षात्‌ मोक्ष स्वरूप 
सर्व रोग रहित पद, जो अपने आप अनुभव में आए ऐसा ज्ञानस्वभाव वह तो 
ज्ञानगुणके बिना अन्य किसी भी प्रकारसे प्राप्त करनेमे समर्थ नहीं है। 
तथा प्रवचनमसारमे आत्मज्ञान शून्य सयमको निरर्थक कहा है । इसलिये तत्त्व- 
ज्ञान होनेपर ही आचरण कार्यकारी है । 
जो बाह्ममें तो अणुब्नत महाव्रतादि साधते हैं. परन्तु अन्तरग परिणाम नहीं है 
तथा स्वर्गादिकी वान्छासे साधते है। सो इस प्रकार साघनेसे तो पाप बन्ध होता 
है । द्रव्यलिंगी मुनि अन्तिम ग्र बेयक तक जाते है और अनन्त बार ऐसा होना लिखा 
है ! सो ऐसे उच्च पद तभी प्राप्त होते हैं. जब अन्तरंग परिणाम पूर्वक महाब्रत 
पाले, मंदकषायी हो, इस लोक-परलोक सम्बन्धो भोगादिकी चाह न हो, केवल घ॒र्म 
बुद्धिसे मोक्षाभिलाषी हुआ साधना साधे । इसलिये द्रव्यलिगोके स्थूल अन्यथापनाः 
नहीं है सूक्ष्म अन्यथापना है । 
अब इनमें घर्म साधन कैसे है और इसमें अन्यथापना कैसे है सो कहते हैं-- 


शुई समोचोन जेनपघर्ण 


ये किसी परद्रव्यकों बुरा जानकर अनिष्ट रूप श्रद्धान करते हैं और किसी 
परद्व्यको भला जानकर दृष्ट रूप श्रद्धान करते हैं । सो परद्रव्योमें इष्ट अनिष्ट रूप 
श्रद्धान तो भिथ्या है । 

प्रइत--सम्यग्दृष्टि भी तो ब्रा जानकर परद्व्यका त्याग करते हैं । 

समाधान---सम्यर्दृष्टि परद्रब्योको बुरा नहीं जानते, अपने राग भावकों बुरा 
जानते हैं । अत राग भावको छोडते हैं इसलिये उसके कारण का भी त्याग करते 
हैं । वस्तुका विचार करनेसे कोई परद्रव्य तो बुरा भला है नही । 

प्रबन--निम्मित्त तो है ? 

उत्तर--परद्वव्य जबरन तो बिगाइता नहीं। जब अपने भाव बिगदते हैं. तब 
वह भी बाह्य निमित्त होता है। तथा उसके निमित्त बिना भो भाव बिगहते हैँ । 
इसलिये नियम रूपमे निमिन्त भी नहों है। इस प्रकार परद्वव्यका दोप देखना 
मिध्याभाव है । राग्रादि भाव ही बुरे हैं परन्तु उसके ऐसी समझ नही है । यह पर- 
द्रव्योके दोष देख उनमें द्वेपरूप उदासीनता करता है। सच्ची उदासीनता तो उसका 
नाम है जो किसी परद्रव्यका दोप या गुण भासित न होनेपर उन्हे बुरा भला न 
जाने । आपको आप जाने, परको पर जाने । परमसे मेरा कुछ भी प्रयोजन नही है 
ऐसा मान साक्षीभृत रहे | सो ऐसी उदासीनता ज्ञानीके ही होती है । 


तथा यह उदासीन होकर शास्त्रमे जो अणुब्रत सहाव्नत रूप व्यवहार चारित्र 
कहा है उसको अगीकार करता है। एकदेश या सर्वदेश हिसादि परापकों छोडता 
है । उनके स्थानपर अहिसादि रूप पृण्यकार्योमे प्रवृत्त होता है। तथा जैसे पर्याया- 
श्रित पापकायामे कर्त्तापना मानता था वैसे ही अब पर्यायाश्चित पुण्यकार्योमे अपना 
कर्तापना मानने लगा । ऐसे पर्यायाश्रित कार्योंमे अह बुद्धि माननेकी समानता 
हुईं। जैसे, में जीवोको मारता हूँ, मै परिग्रहघारी हूँ इत्यादि रूप मानता था वैमे 
ही मैं जीवोकी रक्षा करता ह, में नग्न परिग्रह रहित ह, ऐसा मानता है। सो 
पर्यायाश्चित कार्योमे अह बुद्धि ही मिथ्यादृष्टि है। वहो समयसारमे कहा है-- 
ये तु कर्तारमास्मानं पव्यन्ति तमसाबूता' । 
सामास्य जनवत्त वा न मोक्षो5पि मुसुक्ष॒ताम्‌ ॥ 
“>स, कलश १९९ । 


जेन मिव्यावृष्टियोंका विवेचन छक 


अर्थ-- जो जोव मिथ्या अन्धकार व्याप्त होते हुए अपनेको पर्यायात्रित क्रिया 
का कर्ता मानते हैं। वे जीव मोक्षाभिलाषी हैं. फिर भी जैसे अन्यमतों सामान्य 
पुरुषीकों भोक्ष नही होता दैसे ही उन्हें भी मोक्ष नही होता । क्योंकि कर्तापनेकी 
श्रद्धामकी समानता है । 

तथा इस प्रकार आप कर्ता होकर शक्षावक धर्म अथवा मुनिधर्मकी क्रियाओमें 
मन वचन कायको प्रवृत्ति निरन्तर रखता है। जेसे उन क्रियाओमें भग न हो व॑ंसे 
प्र्बतता है । सो ऐसे भाव तो सराग है । और चारित्र है सो बोतराग स्वरूप है। 
अत ऐसे साधनको मोक्षमार्ग मानना भिथ्या बुद्धि है । 

प्रशन--सराग वीत्तरागके भेदसे दो प्रकारका चारित्र कहा है सो कंसे कहा है ? 

उत्तर--जैसे चावल दो प्रकारके हैं-एक तुष सहित और एक तुष रहित । 
यहाँ ऐसा जानना कि तुष चावलका स्वरूप नहीं है। चावलमे दोष है। कोई सम- 
झदार तुष सहिन चावलका सग्रह करता था । उसकी देखकर कोई भोला तुषोको 
ही चावल मान सग्रह करता हैं तो वृथा ही खेद खिन्न होता है | वैसे ही चारित्र दो 
प्रकारका है--एक सराग और एक वीतराग । वहाँ ऐसा जानना कि राग चारित्र- 
का स्वरूप नही है, चारित्रसे दोष हैँ । कितने ही शानी प्रशस्त राग सहित चारित्र 
घारण करते है । उन्हें देख काई अज्ञानों प्रशस्त रागको ही चारित्र मानकर सम्रह 
करे तो वृथा ही खेद खिन्न होगा । 

प्रहन --पापक्रिया करनेसे तीज रागादिक होते थे। अब इन क्रियाओंके करने 
पर मन्द राग हुआ । इसलिये जितने अशोमें रागभाव कम हुआ उतने अशोमें तो 
चारित्र कहो । जितने अशोमे राग रहा उतने अशोमे राग कहो । इस प्रकार उसके 
सराग चारित्र सम्भव है ? 

समाघधान--थदि तत्त्व-ज्ञानपूर्वक ऐसा हो तो जैसा तुम कहते हो डसी प्रकार 
हैं । तत्त्वज्ञाव बिना उत्कृष्ट आचरण होनेपर भी असंयम भाम ही पाता है । क्योकि 
रागभाव मिटानेका अभिप्राय नही मिटता । यही बतलाते है--- 

दग्यलिज्जी मुनि राज्यादिको छोड निम्नन्थ होता है । मठाईस मूक गुणोंको 
भालता है । उग्रसे उग्र अनशनादि बहुत तप करता है। क्षुधादिक बाईस परीषह 
सहता है। शरीरके खण्ड खफ्द होनेपर भी व्यज्ग नही होता । क़्तमंगके लगेक 


फ््द शर्मीचीन जेनपर्म 


कारण मिलते पर भी यृढ़ रहता है किसी पर क्रोध नही करता । ऐसे साधनोंका 
मान नही करता । ऐपे साधनोमे कोई कपट नही है। इन साधनों द्वारा इस कोक 
और परलोकमे विषय सुखको नहीं चाहता । ऐसी उसकी दशा होती है । यदि 
ऐसी दक्षा न हो तो ग्रैंवेयक पर्यन्त कैसे पहुँचे । परन्तु उसे शास्त्रमें असंयमी सिथ्या 
युष्टि ही फहा है। सो उसका कारण यह है कि उसके तस्वोका श्रद्धान-ज्ञान सच्चा 
नही हैँ । पहले वर्णन किया उस प्रकार तत्वोका श्रद्धान ज्ञान हुआ हैं । उसी 
अभिप्रायसे सब साधन करता है। सो इन साधनोके अभिप्रायकी परम्पराका विचार 
करने पर कषायोका अभिप्राय आता है । सो कैसे है, सो सुनो-- 

यह पापके कारण रागादिककों तो हेय जान छोडता ७ । परन्तु पुण्यके कारण 
प्रदस्त रागको उपादेय मानता है । 3सके बढनेका उपाय करता हैँ। सो प्रशस्त 
राग भी तो कषाय है ! कषायकों उपादेय भासा तो कषाय करनेका हो श्रद्धान 
रहा । अप्रशस्त परद्रग्योसे टष करके प्रशस्त परद्रब्योंसे राग करनेका अभिप्राय 
हुआ । कुछ परद्रव्योम साम्यभाव रूप अभिप्राय नही हुआ । 

प्रशन--सम्यरदृष्टि भी तो प्रशस्त रागका उपाय रखता है ? 


उत्तर---जैसे किसीका बहुत दण्ड होता था, वह थोडा दण्ड देनेका उपाय रखता 
है । और थोडा दण्ड देनेपर हर्ष मानता है । परन्तु श्रद्धानमे दण्ड देना अनिष्ट ही 
मानता है । उसी प्रकार सम्यग्दृष्टिके पापरूप बहुत कषाय होता था सो बह 
धृष्यरूप थोडा कपषाय करनेका उपाय रखता है। और थोडी कषाय होनेपर हर्ष 
भी मानता है । परन्तु श्रद्ानमे कषायको हेय ही मानता है। जैसे कोई कमाईका 
कारण जात व्यापारादिका उपाय रखता है। उपाय बन आनेपर हर्ष मानता है । 
उसी प्रकार द्रव्यलिड्धी मोक्षका कारण जान प्रशरत रागका उपाय रखता है । उपाय 
बन आनेपर हर्ष मानता है। इस प्रकार भप्रश्वस्त रागके उपायमे और हर्षमे समा- 
सता होनेपर भी सम्यग्दृष्टिके तो दण्ड समान और मिथ्यादृष्टिके व्यापार समान 
अ्रद्धान पाया जाता है । इसलिये अभिप्रायमें भेद है । 

इसलिये यह द्वव्यलिज्री विषय सेवन छोड तपर्नरणादि करता है तथापि 
असयमी ही है । सिद्धास्तमे असंयतत व देश सयत सम्यर्दृष्टिति भी उसे हीन कहा 
है क्योकि उनके चौथा पाचर्वाँ गुणस्थान है और हसके पहला ही है । 


जंग सिध्यादृष्टियोंका विदेखन ७६ 


प्रशन--असंयत और देश मयत सम्यम्ूष्टिकि कषरायोकी प्रवृत्ति विशेष है और 
द्रब्यलिगी मुनिके थोडी है। इसीसे असंयत और देश सयत सम्यग्दृष्टी तो सोलहयें 
स्वर्ग पर्यन्त ही जाते हैं और द्रव्यलिंगी अन्तिम ग्रै बेयक पर्यन्त जाता है । इसलिये 
भावकिगी मुनिसे द्र्यलिगी मुनि हीन कहो, किस्तु उसे असयत व देशसंयत सम्य- 
गृष्टिसे हीन कैसे कहा जाये । 

समाधान--असंयत व देशसयत सम्यब्ृष्टीके कषायोंकी भ्रवृत्ति तो है परन्तु 
अद्भानमे किसी भी कषायके करनेका अभिप्राय नही है । तथा द्रव्यलिगीके शुभ 
कषाय करनेका अभिप्राय पाया जाता है । भ्रद्धानमे उन्हें भरा जानता हैँ । इसलिये 
श्रद्धानकी अपेक्षा असयत सम्परदृष्टिसे भी इसके अधिक कषाय है । तथा द्रव्यलिंगी 
के योगोकी प्रवृत्ति शुभहूप बहुत होती है। ओर अधघाति कर्मोमे पुण्य-पाप बन्धका 
विशेष छशुभ-अशुभ योगोके अनुसार है। इसलिये वहू अन्तिम प्रेबेयक पर्यन्त 
जाता है। परन्तु वह कुछ कार्यकारी नही। क्योंकि अधातिया कर्म आत्म गुणके 
घातक नही हैं । उनके उदयसे उच्च नीच पद प्राप्त किये तो क्या हुआ । वे तो बाह्य 
झयोग मात्र ससार दक्ाके स्वाग हैं । 

आप तो आत्मा है इसलिये आत्मगुणके घातक जो घातिया कर्म हैं उनकी 
हीनता कार्यकारी है। उन घातिया कर्मोंका बन्ध बाह्म प्रवृत्तिके अनुसार नहीं है, 
अन्सरग कषाय दाक्तिके अनुसार हैं। इसलिये द्रब्यलिगीकी अपेक्षा असयत व देश 
सयत सम्यग्दृष्टिके घाति कर्मोका बन्ध थोडा होता है । द्रव्यलिंगीके तो सर्व घाति 
कर्मो +॥ बन्ध बहुत स्थिति अनुभाग सहित होता है। और असयत व देशसयत 
सम्यग्दृष्टिके मिथ्यात्व अनन्तानुबन्धी आदि कर्मोका तो बन्ध है ही नहीं शेषका 
बन्ध होता है वह अल्प स्थिति अनुभाग सहित होता है। तथा द्रब्यलिगीके कदापि 
गुण श्रेणी निर्जरा नही होती । सम्यन्दृष्टिके कदाचित्‌ होती है और देश व सकल 
सयस होनेपर निरन्तर होती है । इसीसे द्रग्यलिगीको शाल्त्रमें असयत व देश सयत 
सम्यग्दृष्टिसि हीन कहा है। समयसार झ्ास्त्रमें द्रव्यलिगी मुनिकी हीनता ग्राथा, टीका 
और कलझोमे प्रकटकी है । तथा पचास्तिकाय टोकामें जहाँ केवल व्यवहा रावलम्धी 
का कथन किया है वहाँ ग्यवहार पवाचार होनेपर भी उसकी होतता ही प्रकटको 
है । तथा प्रवचनसारमें संसार तत्त्व द्रव्यलिगीको कहा है। परमात्म प्रकाश आदि 


घर सभी बोन जेसचर्म 


अन्य शाम्त्रोंमे भी इस व्यास्यानको स्पष्ट किया है। दब्बल्गीके जो जप, तप, 
शील संयमादि क्रियाएं पाई जाती हैं उन्हें मी इन शास्त्रोंमे जहाँ श्हाँ मकार्यकारी 
बतलाया हैं । सो वहाँ देख लेना । यहाँ ग्रन्य बढ जानेके मयसे नहीं लिखते हैं । इस 
प्रकार केवल व्यवहा राभासके अवलम्बी भिश्यादृष्टियोंका निरूपण किया । 
निश्चय-व्यवहार तयाभासावलस्बीका रथ हप 

अब जो निश्चय-व्यवहार दोनो नयोके आभामक्रा अवलम्बन लेते हैं. ऐसे 
मिथ्यादष्टियोका निरूपण करते है-- 

जो जीव ऐसा मानते हैं कि जिनमतमे निश्चय व्यवहार दोनो नय कहे है । 
इसलिये हमे उन दोनोकों स्वीकार करना चाहिये। ऐसा विचार कर जैसा केबल 
निश्चययाभासके अवरूस्बियोका कथन किया है वैसा तो निश्वयको अग्रीकार करते 
हैं । और जैमा केव७ व्यवहाराभामके अवलम्बियोंका कपन किया था वैसे व्यवहार 
को अंगीकार करते हैं । यद्यपि इस प्रकार अगीकार करनेमे दोनो नयोमे परस्पर 
विरोध है तथापि करें क्या, सच्चा तो दोनो नथोका स्वरूप भासित हुआ नहीं और 
जिनमतमे दो नय कहे है उनमेमे किसोको छोडा भी नहीं जाता, इसलिये भ्रममहित 
दोनोका साधन करते है । दें जीव भी मिथ्यादृष्टि जानना । 

अब इनकी प्रवृत्तिका विशेष बतलाते है-- 

अन्तरभमे आप तो निर्भार करके यथावत्‌ निश्चय व्यवहार मोक्ष मार्गकों 
पहचाना नही । जिन आज्ञा सान निश्चय व्यवहारहूप मोक्षमार्ग दो प्रकार मानते 
है । सो सोक्षमार्ग दो नही है, मोक्षमार्गका निरूपण दो प्रकार है। जहाँ सच्चे मोक्ष- 
मार्गकों सोक्षमार्ग निरूपित किया जाये वह निश्चय मोक्षमार्ग है। और जहाँ जो 
मोक्षमार्म तो है नही, परन्तु मोक्षमार्गगा निमित्त है, वा सहचारी है उसे उपचास्से 
मार्ग कहते है वह व्यवहार मोक्षसार्ग है। क्योकि निश्चय और व्यवहारका' सर्वश्र 
ऐसा ही लक्षण है। सच्चा निरूपण निश्चय और उपचार निरूपण व्यवहार । इस- 
लिये निरूपणकी अपेक्षा दो प्रकारका मोक्षमार्ग जानना। एक निश्चय मोौक्षमार्ग 
और एक व्यवहार मोक्षमार्ग । इस प्रकार दो मोनमार्ग मानना सिथ्या है तथा 
सिश्चय और व्यवहार दोनोको उपादेय मानते हैं सो भी श्र म है क्योकि निश्वय और 
ध्यवहारका स्वरूप हो परस्परमें विरोध लिये है । 


जैन मिश्यादृष्दियोंका विधेचन छधके 


क्योंकि समग्रसारमें कहा है-- ॥॒ 
वधहारो5 सूदसधों भूदस्यों देक्षिदोदु श्रुद्धणक्षो ॥३१॥ 

अर्थ--व्यवहार अभृतार्भ है-सत्य स्वरूपक्य ब्रिरूपण वही क़्रता। किसी 
अपेक्षा उपचारसे अन्यथा निरूपण करता है। तथा शुद्ध नय जो निशच्रयनय है वह 
भृतार्थ है । फौसा वस्तुक्मा स्वरूप है वैसा तिरूपण करता है। इस प्रकार इन दोतो 
का स्वष्टप विरुद्धत्ाकों लिये हुए है । 

तथा तू ऐसा मानता है कि सिद्ध समात शुद्ध आत्माका अनुभवन तो निषच्रण 
है और ब्रत शीरू सयमादिरूप प्रवृत्ति व्यवहार है। किन्तु ऐसा तेरा भानना ठोक 
नही है । क्योंकि किसी द्रव्य भावका नाम निद्वय और किसीका नाम व्यवहार 
ऐसा नही हैं। एक ही द्रव्यके भावको उस रूप ही निरूपण करना निश्चय तय है ४ 
उपचारमे उस द्रव्यके भावकों अन्य द्रव्यका निरूपण करना व्यवहार नय है। जैसे 
मिटीके घडेको भिट्टीका घडा कहना निश्चय है। और घीके सयोगके उपचारसे 
उसे घीका घडा कहना व्यवहार है। ऐसे ही अन्यन्न जानना । इसलिये त्‌ किसीको 
निश्चय माने और किसीको व्यवहार माने सो भ्रम है। तथा तेरे माननेमे भी 
निश्चय व्यवह्स्मे परस्पर विरोध आया । जो तू अपनेको सिद्ध समान शुद्ध सानता 
है वो ब्रतादि क्यो करता है ? यदि ब्रतादिका साधन कर सिद्ध हुआ चाहता है तो 
वर्तमानमे शुद्ध आत्माका अनुभवन मिथ्या हुआ । इस प्रकार दोनों नयोमे परस्पर 
विरोध है । इसलिये दोनो नयोका उपादेयपना नही बनता । 

प्रश्न--समयसारादिमें शुद्ध आत्माके अनुभवको निश्चय कहा है | ब्रत तप 
सयमादिको व्यवहार कहा है वैसा ही हम मानते है ? 

समाधान--शुद्ध आत्माका अनुभव सच्चा मोक्षसार्ग है। इसलिये उसे निश्चय 
कहा है। यहाँ स्वभावसे अभिन्न और परभावसे भिन्न ऐसा शुद्ध शब्दका अर्थ 
जानना । ससारीको सिद्ध मानना ऐसा भ्रमरूप अर्थ शुद्ध शब्दका नहीं जानना । 
तथा ब्रत तप आदि मौक्षमार्ग नही हैं । निर्मित्तादिककी अपेक्षा, उपचारसे इनको 
मोक्षप्तार्ग कहते हैं। इस प्रकार भूतार्थ अभूतार्थ मोक्षमार्गपनेसे इनको निश्चय 
व्यवहार कहा है | सो ऐसा ही जानना । तथा मे कीनों। ही; सबसे मोक्षमार्ग हैं 


किन्तु इन दोनोंको उपादेय मानना मिक्रया बुद्धि हैँ + 
६ 


ब्थ्टके समीक्षीन जैनभर्स 


इसपर वह कहता है--श्रद्धान तो निशवयका रखते हैं और प्रवृत्ति व्यवहार 
रूप रखते हैं। इस प्रकार हम दोनोंको अगीकार करते हैं। सो ऐसा भी नहीं बनता । 
अरयोकि निदचयका निईचयरूप भौर व्यवहारका व्यवहारखूप श्रद्धान करना युक्त हूँ । 
एकही नयका श्रद्धान करनेसे एकान्त मिथ्यात्व होता है। तथा प्रवृत्तिमें मयका 
प्रयोजन ही नही है। प्रवृत्ति तो द्रव्यकी परिणति है वहाँ जिस द्रब्यकी परिणति 
हो उसको उसोकी कहना निश्चयनय, और उसको अन्य द्रब्यको कहना सो व्यव- 
हारनय, ऐसे अभिप्राय अनुसार प्ररूपणसे उस प्रवृत्तिमे दोनों नय बनते हैं । कुछ 
प्रवृति ही तो नयरूप नहीं हैं। इसलिये इस प्रकार भी दोनों नयोका ग्रहण मानना 
मिथ्या है। तो कया करें / सो कहते हैं-- 
निरचयसे जो निरूपण किया हो उसे सत्यार्थ मान उसका श्रद्धात करना और 
वज्यवहारनयसे जो निरूपण किया हो उसे असत्यार्थ मान उसका श्रद्धान छोडना । 
यही समयसार कलशमे कहा है-- 
सर्वश्राष्यवसानमेबमसि् स्याज्यं यदुक्त' जिनै--- 
स्तम्मस्ये व्यवहार पृथ मिखिलोःप्यन्याश्रयस्त्याजितः # 
सम्यग्‌ निश्चयमेकमेय परम तिष्कम्पमाक्रस्थ कि 
झुदुशानघने सहिम्नि न निजे बध्ननित सन्‍्तो चतिम्‌ ॥१७४॥ 
अर्थ--वोकि सर्वही हिंसादि व अहिसादिमें अध्यवसाय हैं सो समस्त ही 
-छोडना, ऐसा जिनदेवोने कहा है। इसलिये मैं ऐसा मानता हैं कि जो पराश्रित 
व्यवहार है वह सब ही छुडाया है। सन्त पुरुष एक परम निदचयको ही भले 
प्रकार निश्चयरूपसे अगीकार करके शुद्ध ज्ञानघन रूप निज महिमामें स्थिति क्यो 
नही करते ? 
यहाँ व्यवहारका तो त्याग कराया है अत निशघयकफो अगीकार करके निज 
महिमारूप प्रवर्तना युक्त है। तथा षद्पाहुडमें कहा है-- 
को सुशो बबहारे सो जोई जगगापए्‌ सकज्जम्मि । 
जो अग्गह बबहारे सो सुत्तो अप्यण्णें कम ॥३१॥ 
(मोक्षपाहुड) 
लर्थ--जो व्यवहारमें सोता है वह योगी अपने कार्यमें जागता है। और जो 
पडयवहा रमें जागता है वह अपने कार्यमें सोता है । 


लेन निव्यादृष्टियोंका विवेशन थे 


गत' व्यवहार तयका श्रद्धान छोड़ निश्वयका अद्धान करना योग्य है। व्यवहार 
नय स्वद्रव्य प्रद्रम्यकों अथबा उनके भावोकों व कारण कार्यादिकों किसोको 
किसीमें मिछाकर निरूपण करता है। सो ऐसे ही श्रद्धानसेबमिष्यात्व है । इसलिये 
उसका त्याग करना । तथा लिदवययनय उन्हीकों टरंयथावत्‌ सिखूपण करता है, 
किसीकों किसीमे नहीं मिलाता । ऐसे ही श्रद्धानसे सम्यक्‍त्त होता है। इसलिये उसका 
श्रद्धान करना । 

प्रदन--यदि ऐसा है तो जिनमार्गमें दोनो नयोंका ग्रहण करना कहा है सो 
कैसे ? 

समाधान--जिनमार्गमें कहीं तो निर्चरयनयकी मुख्यता लिये व्यास्यान है । 
उसे हो सत्यार्थ ऐसे ही है” ऐसा जानना और कही व्यवहार घयकी मुख्यतासे 
व्याण्यान है । उसे ऐसा नहीं है” निमित्तादिकी अपेश्ला उपथार किया है, ऐसा 
जानना । इस प्रकार जाननेका नामही दोनो नयोका ग्रहण है। तथा दोनो सयोके 
अ्यास्यानकों समान सत्यार्थ जानकर ऐसे भी है, ऐसे भी है, इस प्रकार भ्रमरूप 
प्रवर्तन द्वारा तो दोनो नयोका ग्रहण करना नही कहा है । 

प्रश्न --जो व्यवहार नय असत्यार्थ है तो उसका उपदेश जिनसार्गमें क्यो 
पदिया ? एक निश्व यनयका ही निरूपण करना था । 

समाधान-- ऐसा ही तर्क समयसारमें किया है वहाँ यहु*उत्तर दिया है-- 

जह णवि सक्‍कमणज्ो अणजमासं विणाडगाहेक । 
सह बवहारेग विणा परमसथुवएसणमसक्क ॥४॥ 

भर्थ--जैसे अवार्य अर्थात्‌ म्लेब्छको म्लेच्छ भाषा बिना अर्थ प्रहण करानेमें 
कोई समर्थ नही है। उसी प्रकार व्यवहारके बिना परमार्थता उपदेश अशकक्‍्य है । 
ऋसलिये व्यवहारका उपदेद है । 

इसी सुत्रकी व्याख्यामें ऐसा कहा है---व्यवहारनयों नानुसर्तव्य।” इसका 
अर्थ है कि निश्चयनय्के अंग्रीकार करानेको व्यवहार द्वारा उपदेक्षा देते हैं। किन्तु 
व्यवहार भय अंगीकार करने योग्य नही है । 

प्रध्म--व्यवहारके बिना निएजयका उपदेश कंसे नहीं होता और व्यवहारकों 
औसे अग्रीकार करना, थो कहो ? 


श्४ समोदीन जेलधर्म 


समाचान--निश्चय नयसे तो आत्मा परद्रव्य्से भिन्न, स्वभावसे अभिन्न स्वयं 
सिद्ध बस्तु है। उसे जो नहीं पहिचानते उनसे इसी प्रकार कहते रहनेसे तो बे 
समझेंगे बही । तब उनको व्यवह्मर नयसे शरौरादद परद्रव्योकी सापेक्षता द्वारा 
नर, तारक, पृथ्वी, कायादिक रूप जीवके भेद क्रिये । तब मनुष्य जीज है, नारकी 
जीव है, इत्यादि प्रकार लिये उसे जीवकी पहिचान हुई । 
अथवा अभेदरूप वस्तुमें नेद उत्पन्न करके ज्ञान दर्शन आदि गुणपर्यायरूप 
जीवके भेद किये, तब जानने वाला जीव है, देखनेवाला जोव है, इत्यादि प्रकारसे 
उसे जीवकी पहिचान हुई । 
तथा नि४चयसे बीतराग भाव मोक्षमार्ग हैं। उसे जो नहीं पहिचानते उनसे 
ऐसा ही कहते रहनेसे वे समझते नहीं । तब उनको व्यवहारनयते तस्व श्रद्धान ज्ञान 
पूर्थक परद्रव्यका निभित्त मेटने की सापेक्षता हारा ब्रतशील संयमादिरूप बीतराग 
भावके विद्ेष बतलाये । तत्र उन्हें वीतराग भावकी पहिचान हुई । इसी प्रकार 
अन्यत्र भी व्यवहारके बिना निव्चयका उपदेश न होता जानना । 
तथा यहा व्यवहारसे नर तारकादि पर्यायको जीव कहा सो पर्यायकों हो जीव 
न मान लेना । पर्याय तो जोव पुदूगलके सयोगरूप है । किन्तु निश्चयसे जीव द्रव्य 
जुदा है उसे ही जीव मानना । जीवके सयोगसे शरीरादिको भी उपचागसे जीक 
कहा सो कथन मात्र ही हैं। परमार्थसे शरीरादि जीव नही होते । ऐसा हीं श्रद्धान 
करना । तथा अभेदरूप आत्मामे ज्ञान दर्शनादि भेद किये। सो उन्हें भेदरूप ही न 
मान लेता । भेद तो समझानेके छिये है। निश्चयसे आत्मा अभेदरूप ही है । उसी ही 
को जीव वस्तु मानना । सज्ञा सथ्या आदिसे भेद कहे सो कहने मान्न हैं। परमार्थ- 
से जुदे जुदे नही हैं । ऐसा हो श्रद्धान करना । 
तथा परद्र॒व्यका निमित्त मेंटनेकी अपेक्षा ब्रतशील संयमादिकों सोक्षमार्ग कहा । 
सो इम ही को मोक्षमार्ग न मान लेता । क्योंकि यदि आत्माके परद्रञ्यका ग्रहण 
त्याग हो तो आत्मा परद्रव्यका कर्ता हर्ता हो । स्री कोई द्रड्य किसी द्रब्यके अधीन 
है नही । अत आात्मा अपने राग्रादि भावोंकों छोड़नेसे वीतरागी होता है। सो 
निश्चयसे बोतराग भाव ही मोक्षमार्ग है। बीतराग भाषोमें और ब्रतादिकमें कदा- 
चित्‌ कार्य कारणपना है । इसलिये ब्रतादिको मोक्षमर्म कहें तो कथन आम ही हैं। 


जैन मिथ्याईस्टियोको विवेखन दर 


परमार्थेसे बाहा क्रिया मोक्षमार्म नहीं हैं ऐसा ही श्रद्धात कैरनों । ईसी भकार 
अन्यत्र भी व्यवहार नयका अंगीकार करना जानना । 
प्रशन--व्यवहार नय परको उपदेशमें ही कार्यकारी है या अपने भी प्रयोजन 
साधता है ? 
समाधान - आप भी जब तक तिदचय नयसे प्ररूपित वस्तुको न पहिचाने 
तब तक व्यवहार सार्गसे वस्तुका निश्वय करे। अत नीचेकी दक्षामें अपनेको 
भी व्यवहार नय कार्यकारी है । परन्तु व्यवहारकों उपचार मात्र मान उसके द्वारा 
अस्तुको ठीक प्रकारते सथझे तभी कार्यकारी है। यदि निएचयकी तरह व्यवहारकों 
भो सत्य भूत सानकर वस्तु ऐसे हो है” ऐसा श्रद्धान करें तो उल्टा अकार्यकारी 
हो जाय । ऐसा हो पुरुषार्थ सिद्धभुपायमे कहा है--- 
अवुधस्य वोधनाथथ मुनोखरा देशयन्ध्यभूताथंम्‌ । 
ब्यवष्टारमेव केवछमबैति यस्तस्य देशना नास्ति ॥६॥ 


माणयक छुव सिंहो यथा सवत्यनवगोससिंहरुय । 
ब्यत्हार एवं हि तथा निश्चयतां यास्यनिश्थयज्षस्य ॥७॥ 


अर्थ--मुनिराज अज्ञानीकों समझानेके लिये असत्यार्थ व्यवहार नयका उपदेश 
देते हैं। जो केवल व्यवहारको हो जानता है उसे उपदेश देना याग्य नहीं है । जैसे 
जो सच्चे सिहकी नहीं जानता वह बिलावकों ही सिंह समझता है उसी प्रकार जो 
निरययको नहीं जानता उसके व्यवहार ही निशचयपनेको प्राप्त होता है । 

यहाँ कोई निरविकार पुरुष ऐसा कहता है--तुम व्यवहारकों असत्यार्थ हेय कहते 
हो तो हम श्नतशील सयमादि व्यवहार कार्य किस लिये कर ? सब छोड देंगे । 

उसको कहते हैं--कुछ श्रतशील सयमादिका नाम व्यवहार नहीं है। इनको 
मोक्षमार्ग मानना व्यवहार है, उसे छोड दे। और ऐसा श्रद्धानकरे कि इनको बाड़ 
सहकारी जानकर उपचारसे मोक्षमार्ग कहा है। सो यह तो परद्रव्याश्रित है। 
सच्चा मोक्षमार्ग वीतराम भाव है सो स्वद्वव्याश्रित है। इस प्रकार व्यवहारको 
असत्यार्थ-हैय जानना । हतादिक छोडनेसे तो व्यवहारका हेयपना नही होता । 


तथा हम पूछते हैँ---ब्रतादिको छोड दया करेगा ? जो हिसादि रूप प्रवर्तेगा 
तो उसमे हो मोक्षमार्गका उपचार भी सभव नहो है । 


दर समीयोन जेवधर्स 


यहाँ प्रवर्तनेस क्या भला होगा। नरकादियें जायेगा । इसलिये ऐसा करना 
निर्विचारपना है। तथा ब्रतादि रूप परिणतिकों सिटाकर केवल बीतराग उदासीन 
भावरुप होना बने तो भला हो है। किन्तु यह नीचेकी दक्षामें हो नही सकता । अत- 
ब्रतादि साघन छोडकर स्वछन्द होना योग्य नही है। इस प्रकार श्रद्धानमे निश्चयको 


# और प्रवृत्तिमे व्यवहारको उपादेय मानना भी मिथ्या भाव ही है । 
अथवा यह ऐसा मानता है कि इस तयसे आत्मा ऐसा है, इस नयसे ऐसा है । 


सो आत्मा तो जैसा है वैसा ही है। परन्तु उसमें नयद्वारा प्ररूपण करनेका जो 
अभिप्राय है. उसे नहीं पहचानता | जैसे आत्मा निश्चयसे तो सिद्ध समान केवल 
ज्ञानादि सहित, द्रव्यकर्म नोकर्म भावकर्मसे रहित है । और व्यवहार नयसे संसारी 
मठिज्ञातादि सहित तथा द्रव्यकर्म भावकर्म नोकर्म सहित है, ऐसा मानता है। सो 
एक आत्माके ऐसे दो स्वरूप होते नही हैं । जिस भाव ही का सहितपना उस भावका 
ही रहितपना एक बस्तुमे केसे सम्भव है ? इसलिये ऐसा मानना भ्रम है । तो किस 
प्रकार है--जैसे राजा और रंक मनुष्यपनेकी अपेक्षा समान हैं । उसी प्रकार सिद्ध 
और संसारीको जीवत्वपनेकी अपेक्षा समान कहा है। केवलज्ञानादिकी अपेक्षा 
समानता मानी जाये सो तो है नही | ससारीके निए्चयसे मतिज्ञानादि ही हैं, सिद्धके 
केवल ज्ञान हैं । इतना विदेष है कि ससारीके मतिज्ञानादि कर्मके निमित्तसे हैं । 
इसलिये स्वमाव अपेक्षा ससारीमे केवल ज्ञानकी शक्ति कही जाये तो दोष नहीं है । 
जैसे रंक मनुष्यमें राजा होनेकी शक्ति पाई जाती है उसी प्रकार जानना। तथा द्वव्य- 
कर्म नोकर्म पुद्गलसे उत्पन्न हुए हैं। इसलिये निम्चयसे ससारीसे भी इनका भिन्नपना 
है । तथा भावकर्म आत्माका भाव है सो निश्चयसे आत्मा ही का है। परन्तु कर्मके 
निमित्तसे होता है इसलिये व्यवहारसे कर्मका कहा जाता है । किन्तु सिद्धवत्‌ संसा- 
रोके भी रागादिका न मानना, कमका ही मानना श्रम है। इस प्रकार नयो द्वारा 
एकही वस्तुको एक भाव अपेक्षा ऐसा भी मानना और ऐसा भी मानना, यह तो 
मिथ्याबुद्धि है। परन्तु भिन्न भिन्न भावोकी अपेक्षा नयोकी प्ररूपणा है। ऐसा मान 
कर यथा सम्भव वस्तुकी मानना सो सच्चा अद्घान है । 

तथा इस जीवके ब्रतशोल सयमादिका अंगीकार पाया जाता है। सो व्यवहारसे 
ये भी सोक्षके कारण हैं! । ऐसा मान उनको उपादेय मानता है । सो जैसे केवल 


जैत मिष्यादृष्टियोंका विवेधन प्र 
व्यवहारावलरूम्बी जीवके पहले अयथारयपना कहा था, बैसे ही इसके भी अयधार्ध* 
पता जासना तथा यह ऐसा सी मानता है कि यथा योग्य ब्रतादि क्रिया तो करने 
योग्य है परन्तु इसमे ममत्व नहीं करना सो जिसका आप कर्ता हो उससे मभत्त्व 
कैसे न करे । और आप कर्ता नही है तो मुझको करने योग्य है ऐसा भाव कैसे 
किया । और यदि कर्ता है तो वह अपना कर्म हुआ तब कर्ता कर्म सम्बन्ध स्वर्थे 
ही हुआ । सो ऐसी मान्यता तो भ्रम है। 
तो कैसे है--बाह्म भ्रतादि तो शरीरादि परद्रव्यके आश्रित हैं। और पर- 
ट्रव्यका आप कर्ता है नही, इसलिये उसमें कत्‌ त्व बुद्धि मी नही करता और ममत्त्य 
भी नही करना तथा ब्रतादिमे ग्रहण त्यागहूपष अपना शुभोपयोग हो वह अपने 
आश्रित है। उसका आप कर्ता हैं। इसलिये उसमें कतृ त्व बुद्धि भी मानता और 
समरव भी करना। परन्तु उस शुभोपयोगको बन्धका हो कारण जानना, मोक्षका 
कारण नही जानना । क्योंकि बन्ध और मोक्ष में तो प्रतिपक्षीपता है । इसलिये एक- 
ही भाव पुण्य बन्धका भी कारण हो और मोक्षका भी कारण हो, ऐसा मानना भ्रम, 
है । इसलिये ब्रत अव्रत दोनों विकल्प रहित जहाँ परद्रग्यके ग्रहण त्यागका कुछ भी 
प्रयोजन नही है ऐसा उदासीन वीतराग शुद्धोपयोग ही सोक्षमार्ग है । 
नीचेकी दशामे किन्ही जीबोके शुभोषयोग और छुद्धोपयोगका युक्तपना पाया 
जाता है। इसलिये उपचारसे ब्रतादिक शुभोपयोगकों मोक्षमार्ग कहा है। परन्तु 
वस्तुका विचार करने पर शुभोपयोग भोक्षका घातक ही है। क्योंकि जो बच्धका 
कारण है वहो भमोक्षका घातक है। ऐसा श्रद्धाव करना ) तथा शुद्धोपयोग ही को 
उपादेय मान उसीका उपाय करना । शुभोपयोग और अशुभोपयोगकों हेय जान 
उनके त्यागका उपाय करना । जहाँ शुद्धोपयोग तन हो सके वहाँ अशुभोपयोगको 
छोड थुभमें ही प्रवर्तन करना । क्योकि शुमोपयोगसे अशुभोपयोगमें अशुद्धताको 
अधिकता है । तथा छुद्धपयोग हो तब तो परद्रव्यका साक्षीभूत ही रहता है । उसमे 
तो परद्रव्यका कोई प्रयोजन ही नही है। शुभोपयोगमें बाह्य ब्रतादिकी प्रवृत्ति होती 
है और अशुभोपयोगमे बाह्य अब्रवादिकी प्रवृत्ति होती है । क्योकि अशुभोपपोग और 
परद्व्यकी प्रवृत्तिके निमित्त नैभित्तिक सम्बन्ध पाया जाता है । तथा पहले बशुभो- 
पयोग छूट शुभोपयोग होता है, पीछे शुभोपयोग छूट शुद्धोपयोग होता है ऐसी क्रम. 


घद समोश्षीन जंसघर्म 
परिपाटी है। कोई ऐसा मानते हैं कि शुभोपयोग शुद्धोपपोगका कारण है सो जैसे 
अशुभोपयोग छूटकर शुभोपयोग होता है बैसे ही शुभोपयोग छूटकर शुद्धोपयोग होता 
है। ऐसा ही कार्य कारणपना हो तो शुमोपयोगका कारण अदशुभोपयोग ठहरे । अथवा 
द्रव्यलिंगीके शुभोपयोग तो उत्कृष्ट होता है ओर शुद्धोपपोग होता ही नही है । अत 
'परमार्थते इतमे कारण कार्यपता नहीं है। जैसे रोगीको बहुत रोग था पष्चात्‌ 
अल्प रोग रहा तो वह॒ अल्प रोग निरोग होनेका कारण नहीं है। इतना है कि 
अल्प रोग रहने पर निरोग होनेका उपाय करे तो हो जाय । परन्तु यदि अल्प रोग 
को ही मला जानकर उसको रखनेका उपाय करे तो निरोग कैसे हो ? उसी प्रकार 
कषायीके तीम् कपायरूप अशुभोपयोग था, पीछे मन्द कषायरूप शुभोपयोग हुआ 
तो वह शुभोपयोग तो नि कपाय शुद्धोपपोग होनेका कारण है नहा, इतना है कि 
शुभोपयोग होनेपर शुद्धोपयोगका यत्न करे तो हो जाय । परल्तु यदि शुभोपयोगको 
हो भला जानकर उसका साधन किया करे तो शुद्धोपयोग कैसे हो ? इसलिये मिथ्या 
दृष्टिका शुभोपयोग तो शुद्धोपयोगका कारण है नही, सम्यर्दश्की शुभोपयोग होनेपर 
“निकट शुद्धोपयोग प्रात हो, ऐसो मुख्यतासे कहो शुभोपयोगको शुद्धोपपोगका कारण 
श्री कहते हैं, ऐसा जानना । 

तथा यह जीव अपनेको निश्चय व्यवहाररूप सोक्ष मार्सका साधक मानता है । 
यहाँ पूर्वोक्त प्रकारसे आत्माको शुद्ध माना सो तो सम्यग्दर्शन हुआ, वैसा ही जाना 
सो सम्यज्ज्ञान हुआ। वसा ही विचारमे प्रर्वतन किया सो सम्यक्‌ चारित्र हुआ | 
इस प्रकार तो अपनेको निश्चय रत्नत्रय हुआ मानता है। परन्तु मैं प्रत्यक्ष भशुद्ध, 
सो गुद्ध १से मानता जानता विचारता हूँ इत्यादि विवेक रहित भ्रमसे सन्तुष्ट होता 
'है। तथा अरहन्तादिके सिवा अन्य देवादिकको नहीं मानता । व जैन शास्त्रानुसार 
जीवादिके भेद सीख लिये है। उनन्‍्हीको मानता है औरोको नही मानता | सो तो 
सम्पग्दर्गन हुआ । तथा ज॑नश्ास्त्रोके अभ्याससे बहुत प्रव॑तता है सो सम्यरशान 
हुआ । तथा ब्रतादिरूप क्रियाओमे प्रव॑ंतता है सो सम्यक्‌ चारित्र हुआ । इस प्रकार 
अपनेको व्यवहार रलत्रय हुआ मानता है सो व्यवहार तो उपचारका नाम है । 
सो उपचार भी तो तब बनता है जब सत्यभूत निदचय रत्लत्रयके कारणादि हो। 
जिस प्रकार निश्चय रत्नत्रय सध॑ जाये उसी प्रकार इन्हें साथे तो व्यवहारपना 
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नी सम्भव हो । पेंरन्तु इसे तो संत्यभत रत्लत्ेर्येकी पहिचांन ही हुई नहों, तो यह 
इसे प्रकार कैसे साध सकेगा । बाज्ञानुसारी हुआ देखा देखीं साधन करता है। 
इसलिये उसके निश्चय व्यवहार मोक्ष मार्ग नहीं हुआ । आगे निश्चय व्यवेहार 
मोक्ष सार्गका निरुषण करेगे । उसका साधन होनेपर ही भोक्ष मार्ग होगा ! 
इस प्रकार यह जीव निश्चयाभासको मानता जानता है। परन्तु व्यवहार साघन- 
को भी भछा जानता हैं। इसलिये स्वच्छन्द होकर अशुमरूष नही प्रवर्ततां है। 
अतादिक गुभोपयोगरंप प्रवर्तता है। इर्सलिये अस्तिम ग्रवेयक पर्यन्त पदको प्राप्त 
करता है। यदि निएचयाभासकी प्रबलतासे अशुभरूप प्रवृत्ति हो जाये तो कुगतिमें 
भी गमन हो, क्योकि परिणामोके अनुसार फल प्राप्त हौता है। परन्तु संसारका 
ही भोक्ता रहता है। सच्चा मोक्षमार्ग पाए बिना सिद्ध पदको नहा पाता । इस 
अकार निदवयामौस व्यंवहारामास दोनोके अवलरम्बों मिथ्या दुष्टियोका कथन किया। 
सम्यकत्य सन्मुख मिथ्यादृष्टि 
अब सम्यक्लके सन्मुख मिथ्यादृष्टिका निरूषण करते हैं-- 
किसीके मन्‍्द कषायादिकका कारण पाकर ज्ञातावरणादि कर्मोका क्षयोपशम 
हुआ, जिससे तत्त्व विचार करनेकी शक्ति हुई और मोह मन्द हुआ, जिससे तत्त्व 
विचारमे उद्यम हुआ । तथा बाह्य निमित्त देव गुरु शास्त्रादिका हुआ | उनसे सच्चे 
उपदेशका लाम हुआ। वहाँ अपने प्रयोजन भूत मीक्ष भार्गका, देव गुरु घर्मादिका, 
जीवादि तत्त्वोका, आपा परका, अपनेकी हितकारी अहितकारी भावोका, इत्यादिके 
'उपदेशसे सावधान होकर ऐसा विचार किया--अहो, मुझे तो इन बातोकी खबर ही 
नहीं, में अ्रमसे भूल पर्यायमे ही तत्मय हुआ । सो इस पर्यायकी तो थोडे ही काल- 
'बैती स्थिति है। यहाँ मुझे सब निमित्त सिले हैं। इसलियें मुझे इन बातोंकी ठीक 
करना चाहिये । क्योंकि इनमें तो मेरा ही प्रयोजन भासिते होता है । ऐसा विचार 
जो उपदेद सुना उसके निर्धार करनेका उद्यम किया । वहाँ उद्देश, लक्षण निर्देश और 
'परीक्षा द्वारा उनका निर्धारण होता हैं अत पहले तो उनके नाम सीखे, फिर उनके 
लक्षण जाने, फिर ऐसा सम्मव है कि नहीं, ऐसा विचार लिये परीक्षा करने लंगे। 
वहाँ नाम सीख छेता और लक्षण जान लेना ये दोनों तो उपदेशके अनुसार 
होते है । किन्तु परीक्षा करनेमें अपना विवेक चाहिये । सो विवेक पूर्वक एकान्समें 
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अपने उपयोगमें विचार करे कि जैसा उपदेश दिया वैसा ही है या अन्यथा है । तहाँ 
अनुमानादि प्रमाण द्वारा ठीक करे। अथवा उपदेश हो ऐसे है, ऐसे न मालिये तो 
ऐसे होय सो इसमें प्रबल युक्ति कौन है और निर्बल युक्ति कौन है ? जो प्रबल युक्ति 
प्रतीत हो उसे सच्चा जाने । यदि उपदेशसे अन्यथा सत्य भासित हो या सन्देह 
रहे, निर्णय न हो तो विशेष ज्ञाती से पूछे । गौर वह जो उत्तर दें उसका विधार 
करे | इस प्रकार जब तक निर्णय न हो तब तक प्रध्नोत्तर करे। अथवा समान बुद्धि 
के धारकोसे अपना विचार करे और प्रद्तोततर द्वारा परस्पर चर्चा करे। तथा 
प्रश्नोत्तरमे जो निरूपण हुआ हो उस पर विचार करे । इसी प्रकार जब तक अपने 
अन्तरंगर्में जैसा उपदेश दिया था वैसा ही निर्णय होकर भाव भासित से हो तब 
तक इसी प्रकार उद्यम करना 'बाहिये। 

ऐसा उद्यम करने पर जैसा जिनदेवका उपदेश है बैसा ही सत्य है मुझे भी 
इसी प्रकार भासित होता है, ऐसा निर्णय होता है, क्योंकि जिनदेव अन्यथा भासी 
नहीं हैं । 

प्रघन--यदि जिनदेव अन्यथा भासी नहों हैं तो जैसा उनका उपदेश है वैसा 
ही श्रद्धान करलें, परीक्षा किस लिये करें २ 

समाधान---परीक्षा किये बिना यह तो मानवता हो सकता है कि जिनदेवने जैसा 
कहा है सो सत्य है। परन्तु उसका भाव अपनेको भासित नहीं होता । तथा भाव 
भासित हुए बिना निर्मल श्रदूषान नही होता । भाव भासित होनेपर ही जो प्रतीति 
होती है वही सच्यी प्रतीति है । 

प्रहन--उपदेश तो अनेक प्रकार है किस किसकी परीक्षा करे ? 

समाधान---उपदेदमे कोई हेय कोई उपादेय तत्त्वोका निरूपण होता है सो 3पादेय 
हैय तत्वोकी परीक्षा कर लेनी चाहिये। क्योंकि इनमें अन्यथापना होनेसे अपना 
बुरा होता है। 

प्रध्न--स्वय परीक्षा न करके जिन बचन ही से उपादेयको उपादेय और हेय 
को हेय भाने तो कैसे बुरा होगा ? 

समाधान---अर्थका भाव भासित हुए बिना बचनका अभिप्राय नही पहचाना 
जाता । यह शो भान ले कि मैं जिन वचनानुसार मानता हु परन्तु भाव भासित 


श्रेत मिध्यादृध्टियोंका विंवेजन कु 


हुए बिता अध्यभापना हो जाता है इसकिये भाव भासित होनेके लिये हेष उपादेय 
ससथोकी परीक्षा अवश्य करना चाहिये । 

प्रभन--यदि परीक्षा क्षल्बधा हो जाय तो क्या करे ? 

समाध।न--जिन वचन और अपनी परीक्षामें समानता हो तव तो जाने कि 
सत्य परीक्षा हुई है। जब तक ऐसा न हो तब तक अपनी परीक्षामें विचार किया 
करे । भोक्ष भार्गमें जिनके जाननेसे प्रवृत्ति होती है उन्हें अवश्य जानभा | इस 
भवमे अ्ष्यास करके परलोकमे तिर्यश्लादि गतिमें भी जाये तो वहाँ सस्कारके बल- 
से देवगुरु शास्त्रके निभित्त बिना भी सम्यक्त्व हो जाये, क्योंकि ऐसे अम्यासके बलसे 
मिथ्यात्व कर्मका अनुभाग होन होता है जहाँ उसका उदय न हो वही सम्यक्तल हो 
जाता है । मूल कारण यही है । देवादि तो बाह्य निरमित्त हैं । 

इस प्रकार तत्व विचार वाला जीव सम्यक्त्वका अधिकारी होता है । परन्तु 
उसके सम्यकत्व हो ही, ऐसा नियम नही है, क्‍योंकि शास्त्रमे सम्यब्त्व होनेसे पूर्व 


पाँच लब्धियोका होना कहा है । 
पाँच रब्धियोका स्वरूप 


क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य, करण ये पाँच रूब्धियाँ हैँ । जिसके 
होनेपर तत्त्व विचार हो सके ऐसा ज्ञानावरणादि कर्मोका क्षयोपशम हो । उदय 
कालको प्राप्त सर्वघाती स्पद्धकोके निषेकोंके उदयका अभाव सो क्षय, और आगामी 
कालमे उदय आने योग्य उन्हीका सत्तारूप रहना सो उपशम, ऐसी देशघाली स्प- 
द्ध कोके उदय सहित कर्मोकी अवस्थाका नास क्षयोपशम है । उसकी प्राप्ति क्षयो- 
पष्ठाम लब्धि है। तथा भोहका मन्‍्द उदय आनेसे मनन्‍्द कषाय रूप भाव हो कि 
तत्त्व विच्वार हो सके, सो विशुद्धि लब्धि है। जिनदेवके द्वारा उपदिष्ट तत्वका 
घारण हो, विचार हो सो देशना लब्धि है। जहाँ नरकादिमे उपदेशका निमित्त 
नही होता वहाँ वह पूर्ज सस्कारसे होती है । कर्मोंकी पूर्व सत्ता धटकर अन्त. कोटी 
कोटी साथर प्रमाण रह जाये और नवीन बन्ध अन्त कौटी कोटी सागरके सख्यातवें 
भाग मात्र हो, वह भो उस रूब्धि काऊसे लगाकर क्रमसे घटता जाये तथा कितनी 
ही पाप प्रकृतियोंका बन्ध क्रमसे सिटता जाये इत्यादि योग्य अवस्थाका होना 
प्रायोग्य रब्धि है । ये चारों लग्धियाँ भव्य और अभव्यके होती हैं । इन चार 


#२ संमीधीत जेनधली 


लब्धियोंके होनेपर संभ्यक्त्व नहीं होता किन्तु पाँचवी करण लब्खिके हीनेंपेरे सेम्ये- 
चत्व होता ही है । 
इस करण लब्धिके तीन भेद हैं--अध करण, जपूर्य करण, अनिवृत्ति करंण । 
इनका विश्येष व्याल्यान तो लब्घिसार शस्त्रमे है। यहाँ संक्षेपसे कहते हैं--त्रिका- 
लवबर्ती सर्व करण लब्धि वाले जीवोंके परिणामोकी अपेक्षा ये तीन नाम हैं । करण 
नाम परिणामका है । जहाँ आगे पीछे वाले जीवॉके परिणाम समान हो सो अच 
करण है । जैसे किसी जीवके परिणाम उस करणके पहले समयमें अल्प विशुद्घता 
सहित हुए । पीछे समय समय अनन्तगुनी विशुद्घतासे बढते गये। उसके दूसरे 
तीसरे आदि समयोमें जैसे परिणाम हो, वैसे किन्ही अन्य जोवोके प्रथम समयमे 
हो हो और उन्तके समय समय अनन्तगुनी विशुदबतासे बढते हो। इस प्रकार अब 
प्रवृत्ततरण जानता । 
तथा जिसमें आगे पीछे समय वाले जोबोंके परिणाम समान न हो अपूर्व आयूर्व 
ही हों वह अपूर्व करण है। जैसे जिन जीवोके करणका पहला समय ही होता है उन 
अनेक जीवोके परिणाम परस्पर समान भी होते हैं और अधिक हीन बिशुद्धता 
लिये भी होते है । ऐसे ही जिनको करण प्रारम्भ किये द्वितीयादि समय हुआ हो 
उनके उस' समय वालोंके तो परिणाम परस्पर समान या अमसान होते है। प्रन्तु 
ऊपरके समय वालोकै परिणाम उस समय वालोके समान सर्वथा नहीं होते, अपूव 
'ही होते हैं । ऐसे अपूर्व करण जानना । 
तथा जिसमे समान समयवर्ती जीवोके परिणाम समान हो होते हैं, निर्वात्त 
अर्थात्‌ परस्पर भेदसे रहित होते हैं। उसे अनिवृत्ति करण जानना । इस प्रकार 
ये तीन करण जानना ! 
उनमेंसे पहले अधथ करण होंता है। उसमे चार आवश्यक होते है--श्रति 
समय अनन्तगुणी विश्ुदूधता होती है। नवोन बन्धकी स्थिति एक एक अन्तमुहूर्त 
'घटती हुई होती है इसे स्थिति बन्धापमरण कहते हैं । प्रति समय प्रशस्त प्रकृतियों 
का अनुभाग अनन्त गुणा बढ़ता है और अप्रशरत प्रकृतियोका जनुभाग बन्ध अनन्तवें 
भाग होता है। ये चार आवद्यक होते है। इसके पश्चात्‌ अपूर्व करण होता है 
उसका काल अध्ष करणके कालके सख्यातवें भाग है । 


जैन सिध्यरदुध्टियोका वितेचन ९३ 


उसमें थे आवश्यक और होते हैं--म त्ताभूत पूर्व क्मको स्थितिको एक एक 
अन्तर्मुहृत घटाता है । इसे स्थितिकाण्डकघात कहते हैं । तथा उससे छोटे एक एक 
अन्तर्मुहर्तति पूर्व कर्मके अनुभागकों घटाना है । इसे अनुभागकाण्डकघातल कहते हैं । 
तथा गुण श्रेणीके कालमें क्रमसे असख्यात गुने प्रमाण सहित कर्मोको निर्जरा योग्य 
करता है। यह गुण श्रेणी निर्जरा है। यहाँ गुण सक्रमण नहीं होता । परन्लु अन्यत्रः 
अपूर्व करणमे होता है । इसके पद्चात्‌ अनिवृत्ति करण होता है। उसका काल अपूर्य 
करणके भी संख्यातवें भाग है। उममेसे कितना ही कार जानेके बाद अन्तर करण 
करता हैं। अर्थात अनिवृत्ति करणके कालके पश्चात्‌ उदय आने योग्य भिथ्यात्व 
कर्मके मुहूर्त मात्र निषेकोका अभाव करता है, उन परमाणुओको अन्य स्थिति रूप 
परिणमाता हैं । अन्तर करणके पश्चात उपशम करण करता है। इत्यादि क्रिया द्वारा 
अनिर्वत्ति करणके अन्त समयके अनन्तर मिथ्यात्वका उदय न होनेसे प्रथमोपशम 
सम्यक्त्वकी प्रापि होती है। अनादि मिथ्यादृष्टिके सम्यक्त्व मोहनीय और मिश्र 
मोहनीयकी सत्ता नहीं है । इसलिये वह एक मिथ्यात्व कर्मका ही उपशम करके 


उपशम सम्यग्दृष्टि होता है । 
जो सम्यक्त्वसे भ्रष्ट होता है उपे सादि सिध्यादृष्टि कहते है । उसके भी सम्य- 


बत्वकी प्राप्तिमे पाँच लब्धियाँ होती है । इतना विशेष है कि यहाँ किसी जीवके 
दर्शन मोहनोयकी छीन प्रकृतियोकी सत्ता होती है। सो उनको उपद्सा कर प्रयथमोप- 
शम सम्पक्त्वी होता है। अथवा किसीके सम्यक्त्व मोहनीयका उदय आता है वह 
क्षयोपशम सम्यक्‍त्वी होता है। किसीके मिश्र मोहनीयका उदय आता है तो वह 
मिश्र गुणस्थानको प्राप्त होता है। इस प्रकार सादि मिथ्यादृष्टिके मिध्यात्व छुटनेपर 
दशा होती है| क्षायिक सम्यक्त्व वेदक सम्पग्दृष्टिफे ही होता हैं। इससे यहाँ उसका 
कथन नही किया है । इस प्रकार सादि मिध्यादृष्टिका जघन्य तो मष्यम अन्‍्तर्मृहूर्त, 
उत्कृष्ट किश्वित्‌ न्‍्यून अर्डध पुदूगक परावर्तन मात्र काल जानना । 

तथा कोई जीव सम्यक्‍त्वसे भ्रष्ट होकर सामादन होता है और वहाँ. जधन्य 
एक समय उत्कृष्ट छह आवली काल तक रहता है । वहाँ अनस्तानुबन्धीका उदय होता 
है, मिष्यात्वका नही होता । कोई जीव सम्यक्त्वसे अष्ट होकर मिश्र गुणस्थानको प्राप्त 
होता है । वहाँ मिश्र मोहनीयका उदय होता है । इसका काल मध्यम अन्तर्मुहूर्त है + 


हे समीचीन जैनवर्म 


इस प्रकार सम्यक्त्वके सनन्‍्मुख मिथ्यादृष्टियोंका कथन किया ! उसका प्रयोजन 
यह जानना कि अपनेमें ऐसा दोष हो तो उसे दूर करके सम्यक्‌ श्रद्धानी होना। 
सब प्रकारके मिथ्यात्व भाव छोडकर सम्यग्दृष्टि होना योग्य है, क्‍योंकि संसारका 
मूल मिथ्यात्व है । मिथ्यात्वके समान अन्य पाप नही है । एक मिथ्यात्व और उसके 
साथ अनन्तानुबन्धीका अभाव होनेपर इकतालीस कर्म प्रकृतियोंका तो बन्च ही मिट 
जाता है। स्थिति अन्त कोड़ा कोडी सागरकी रह जाती है। अतुभाग भी थोडा 
हो रह जाता है । तथा शीघ्र ही मोक्षपद प्राप्त होता है । किन्तु मिध्यात्वका सद्भाव 
रहुने पर अभय अनेक उपाय करने पर भी मोक्ष नहीं होता। इसलिये जिस तिस 
उपायसे सर्व प्रकार मिध्यात्वका विनाश करना योग्य है। 


सप्तम अधिकार 


मोक्षमार्गका स्वरूप 


जिनके निर्मित्तसे यह आत्मा अशुद्ध दक्षाकी प्राप्त होकर दु ख भोगता है उन 
मोह आदि कर्मोंका सर्वथा नाश होनेपर आत्माकी सर्वथा शुद्ध अवस्थाका नाम मोक्ष 
है । उसका जो उपाय है उसे मोक्षमार्ग कहते हैं । 

तत्त्वार्थ सूत्रमे कहा है-- 

सम्बग्दशंस शान चारितश्राणि मोक्षमा्ग! । 

अर्थात्‌ सम्पग्दर्शन, सम्यस्ज्ञान ओर सम्यक्‌ चारित्रका एकीभाव मोक्ष मार्ग है । 
इस सूत्रकी टीका सर्वार्थ सिद्धिमे कहा है कि यहाँ जो 'मोक्षमार्ग ' ऐसा एक वचन 
कहा है उसका अर्थ यह है कि तीनो मिलतेपर एक सोक्षमार्ग है, ये तीनों अलग- 
अलग मोक्षमार्ग नही हैं। इनमेंसे एक भो न हो तो मोक्ष मार्ग नहीं हूँ । 

प्रश--असयत सम्यर्दृष्टीके चारित्र नही हैं। तो उसको मीक्षमार्ग हुआ या 
नहीं हुआ है ? 

समाधान--उसके मोक्षमार्ग होगा यह नियम है। इ८लिये उपचारसे उतके 
मोक्षमार्ग हुआ भी कहते हैं । किन्तु परमार्थसे सम्यक्‌ चारित्र होनेपर ही भोक्षमार्ग 
होता हे। असंयत सम्पम्दृष्टोको बीतराग भावरूप सोक्ष मार्गका श्रद्धान हुआ, इस- 
लिये उसे उपचारसे मोक्षमार्गी कहते हैं । परमार्थस बोतराग भावरूपसे परिणमित 
होनेपर ही मोक्षमार्ग होगा । तथा प्रवचनसारमें भी तीनोकी एकाग्रता होनेपर ही 
मोक्षमार्ग कहा है। इसलिये यह जानता कि तत्व श्रद्धान और ज्ञानके बिना तो 
सागाई घटानेसे मोक्षमार्ग नहीं है और रागादि घटाये बिना तत्व श्रद्धान ज्ञानसे 
भी मोक्षमार्ग नही है । ठोनोके सिलनेपर साक्षात्‌ मोक्षमार्ग होता है । 

सम्यग्वर्शनका सच्चा लक्षण 

विपरीत अभिनिवेशते रहित जीवांदि तत्त्वार्थ श्रद्धान सम्यग्दर्शका लक्षण 
है। जोष, अजोव, जाख्व, बच्च, सव॒र, निर्जरा, मोक्ष ये साठ तत्त्वार्थ हैं। इसका 
जो अरद्धान-ऐसर हो है अन्यया नही ऐसा प्रतोति भाव तस्वाय भ्रद्धान है और वह 


९६ समीक्षोन जेनधर्स 


विपरीत अभिनिवेश जो अन्यथा अभिप्राय उसमे रहित मसम्यग्दर्शन है। यहाँ विपरीत 
अभिनिवेशके निराकरणके लिये 'सम्यक्‌' पद कहा है क्योंकि सम्यक शब्द प्रशसा 
बाचक है । सो श्रद्धानमे विपरोत अभिनिवेशका अभाव होनेंपर ही प्रशसा सम्भव है । 

प्रढन-- तत्त्व और अर्थ इन दोनोको क्‍यों कहा ? 

समाधान-- तत्‌' शब्द 'यत्‌' शब्दकी अपेक्षा रखता हैं। अत जिसका प्रकरण 
हो उसे तत कहा जाता है। और उसका जो भाव अर्थात्‌ स्वरूप हो उसे तत्त्व 
जानना क्योकि तम्य भावस्तत्व” ऐसा तत्वशब्दका समास होता है। तथा जो 
जाननेमे आवे ऐसा द्रव्य व गुण पर्याय अर्थ है । तथा तस्वेन अर्थस्तत्त्वार्थ . तन्‍्च 
अर्थात्‌ अपने स्थरूपसे सहित आर्थक। श्रद्धान सम्यग्दर्शन है। यहाँ यदि केवल तत्त्व 
श्रद्धान ही कहते तो जिसका यह भाव (तत्व) है उसके अ्रद्धानके बिना कैवड भावका 
ही श्रद्धान कार्यकारी नही हैँ । तथा यदि केत्रल अथ श्रद्धान ही कहते तो भावके 
श्रद्धानके बिना अर्थका श्रद्धात भी कार्यकारी नहीं है। जैसे किसीको ज्ञान दणन आदि 
का व वर्णादिका तो श्रद्धात व जानपता हो, परन्तु ज्ञान दर्शन आत्माका स्वभाव है, 
मै भात्मा हूं तथा वर्णादि पुदूगलका स्वभाव है, पुदुूगल मुझसे भिन्न है, अछंग हैं, 
ऐसा पदार्थका श्रद्धान न हो तो भावका श्रद्धान कार्यकारी नही हैं| तथा वंसे “मै 
आत्मा हूँ ऐसा श्रद्धान है परन्तु आत्माका जेँसा स्वरूप है बेसा श्रद्धान नही है तो 
भावफे थद्धानके बिना पदार्थका भी श्रद्धान कार्यकारी नहीं हैं। इसल्यि तत्त्व 
सहित अर्थका श्द्धान हो कार्यकारी है । क्षयवा जीवादिकी तत्त्व सज्ञा भो है और 
अथ भज्ञा भी है इसलिये तत््वमेवार्थस्तत््वार्थ / जो तत्त्व सो ही अर्थ, उनका 
श्रद्धान सम्यर्दर्शन है । इसलिये तत्त्व और अर्थ दो पद कहे है । 

तत्त्वार्थ सात ही क्यो ? 

यहाँ मोक्षका प्रयोजन है। सो जिन सासान्‍य या विशेष भावोंका श्रद्धान करने 
से मोक्ष हो, और जिनका श्रद्धान किये बिना सोक्ष न हो, उन्हीका यहाँ कथन किया 
है । सो बहुत द्रब्योकी एक जाति अपेक्षा जोब अजीब ये दो सामान्यरूप तत्त्व कहे | 
इनको जाननेसे जन जीवनकों अपना और परका श्रद्धात होता है तब परसे भिन्न 
अपनेको जानकर अपने छितके लिये मोक्का उपाय करता है और अपनेसे भिन्न 
परको जानकर परद्रब्यसे उदासीन हो राग्रादिको त्याग मोक्षम प्रवृत्त होता है। इस- 


सोशसातमंका स्वकप शक 


छिये इन दोनों जातियोके जानमेंपर ही और अड्भान करने पर ही भोज्ञ होता है । 
इनका अद्धान न करनेपर मोक्ष नहीं होता । अत ये दो सामान्य तत्व अवश्य 
अंद्धान करने योग्य हैं। शेष भाजव आदि पाँच जीव और पुद्गलकी पर्याय हैं । 
इसको जानसेसे सोक्षका उपाय करनेका श्रदवान होता है । 

मोक्षका उपाय संवर और निर्जरा है। इसलिए सबर निर्जराका श्रद्धान करना 
आवश्यक है । तथा संवर ओर निर्जर। तो अमांव करने रूप है। इसलिए जिनका 
अभाव करना है उनको जानना चाहिए । जैसे क्रोधषका अभाव होलेपर क्षमा होती 
है। सो क्रोषको जाने तो उसका अभाव करके क्षमारुप प्रवृत्ति करे। उसी प्रकार 
आखस़बका अभाव होनेपर संवर होता है और बन्धका एकदेश अभाव होनेपर निर्जरा 
होती है। सो आस॒व और बन्धको जाने तो उनका अभाव करके सबर निर्जरा 
रूप प्रवृत्ति करे । इसलिए आख़व बन्धका श्रद्धान करना । इस प्रकार इस पाचोका 
श्रद्धान करनेपर ही मोक्षमार्ग होता है। तथा कही पुण्य पाप सहित नौ पदार्थ कहे 
हैं । सो पुण्य पाप आख्रव आविके ही विशेष हैं । इसलिये सात तत्त्वोमें गर्भित है । 
अथवा पुण्य पापका श्रद्धान होनेपर पुण्यकों मोक्षमार्ग न मानें या स्वच्छन्द होकर 
पापरूप प्रवृत्ति न करे, इसलिये सोक्षमार्यमें इनका श्रद्धान भी उपकारी जानकर 
इनको मिलाकर समयसारादियें नौ तत्त्य कहे हैं । 


प्रशन--विपरीत, अभिनिवेश रहित श्रद्धात करना कहा सो इसका कया 
अभिप्राय है ? 


समाधान--+अभिनिवेशका अर्थ अभिष्नाय हैं। सो जैसा तत्त्वार्थ-भद्धानका 
अभिप्राय है वैसा न होकर अन्मथा अभिप्राय हो उसका साम विपरीत अभिनिवेश 
है। तत्त्वार्थ श्रद्धान करनेका अभिष्राय केवल उनका निश्चय करना मात्र ही नहीं 
है। किन्तु जीव अजीब को जानकर अपने को तथा परको वैसा ही माने तथा 
आज़व को जानकर उसे हेय साने, बन्ध को जॉसकर उसे अहित माने, संवर को 
जानकर उसे उपादेय माने, निर्जरा को जानकर उसे हित का कारण माने तथा 
मोक्ष को जानकर उसे परभहित माने | ऐसा तस्वार्थश्रद्धान का अभिषभ्राय है। उससे 
उल्टे का ताम विपरीत अभिनियेश्त है। पत्ता तत्त्ताथथश्रद्धान होनेपर उसका अभाव 
होता है । इसीसे विपरीत अभिनिवेश् रहित शत्तवॉर्थश्रद्धान को सम्यप्दर्शन कहा है $ 
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अथवा किसके अआभासमात्र तस्‍्वार्थश्रद्धात होता है. किन्तु अभिप्रायमें विपरीक्ष- 
चला रहता है । जैसे, द्रव्यलिड्गी मुनि तत्वों की प्रतीति तो करता है परन्तु शरी- 
राध्रित क्रियाओंमें अहकार और पुण्यात्नवर्में उपादेययमा इत्यादि विपरीत अभि 
आयसे मिध्यादृष्टि ही रहता है । इसलिये वबिपरीस अभिनिवेद्ञ रहित तत्त्वार्थश्रद्धान 
ही सम्यग्दर्शन का लक्षण है। पुरुषार्थ सिद्धशुपायमे कहा है--- 

जीवाजोदादोनां तस्वार्धानां सदेव क्तंव्यस्‌ । 
अद्धानं विपरीताभिनिषेश विविक्तमात्मरूपंतत्‌ ॥२२॥। 

अर्थ--विपरीत अभिनिवेज्ष रहित जीव अजीव आदि तर्वायों का श्रद्धान सदा 
करना योग्य हैं । यह आत्मा का स्वरूप है । दर्शनमोह की उपाधि दूर होनेपर प्रकट 
होता है इसलिये आत्मा का स्वभाव है । चतुर्थ आदि ग्रुणस्थानमें प्रकट होता हैं 
प्रश्मात्‌ सिद्ध अवस्थामे भी सदाकाछ़ रहता है । 

प्रदत--जिस काछमे सम्यम्दृष्टि विषयकषायोके कार्यमे छुगता है उस फालमें 
सात तत्तवोका विचार हो नही है वहा श्रद्धान कैसे सम्भव है । 

समाधान--विचार तो उपयोगके अधीन है । जहाँ उपयोग लगता है उसीका 
विचार होता है। किन्तु श्रद्धान प्रतीतिरुष है। इसलिये तत्वविचार नही होनेपर भी 
“उनकी प्रतोति बनी रहती है, नष्ट नही होतो । इसलिये उसके सम्यक्त्वका सद्भाव है । 

प्रध््--छद्मस्थके तो प्रतीति अप्रतीति कहना सम्भव है। केवलोी सिद्ध 
अगवान तो सर्व होते हैं उनके सात तत्त्वोकों प्रतीति सम्भव नहीं है । 

समाकषान--जसे छद्दस्थके ध्रुतशानके अनुसार प्रतीधि पाई जाती है उसी प्रकार 
कऔवली और सिद्ध भगवानके केबलज्ञानके अनुसार प्रतीति थाई जाती है। यहाँ 
प्रलीतिका परमावगाठपना होता है । इसोसे परमावग्राढ़ सम्थवस्व होता है। यद्यपि 
कैवली और सिद्ध भभवान अन्य पदार्थोंको भी प्रतीति सहित जानते है तथापि वे 
चदार्थ प्रयोजनभूत नही हैं इसलिये सम्पक्त्व गुणमें सात शत्बोंका ही श्रद्धान प्रहण 
प्रकिया है । 

प्रइत--सम्यरदर्शन तो मोक्षका मार्ग है। भोक्षमें उसका सद्भाव कैसे है ? 

उत्तर--कुछ कारण ऐसे भी होते हैं जो कार्म होनेपर नष्ट नहों होते । अतः 
मुक्ति होनेपर भी सम्यकत्व गुण नष्ट नहीं होता । 


मोकामार्षकर स्वशप 8 


सम्यक्त्यके विभिन्न लक्षणोंका समन्वय 

प्रशय--यहाँ सातों तत्वोंके श्रद्धानको सम्यर्दर्शन कहा है किन्तु समयसार 
कलदामें कहा है--इस आत्माका समस्त परद्रव्योंते भिन्न अवकोकत हो नियमसे' 
सम्यग्वर्शन है। इसलिये नौ तत्वोकी सनन्‍्ततिकों छोड़कर एक आत्मा हो हमारा 
होवे । तथा कही एक आत्माके निश्चयकों ही सम्यग्दर्शन कहा है। जैसे पुरुषार्थ 
सिद्धघ पायमे कहा है-- दर्शनमात्मविनिश्चिति' यदि सातो तक्त्वोके अद्धालका नियस 
होता तो ऐसा क्यों लिखते ? 

ससाधान--परसे भिन्न आत्माका श्रदृधात आख्व आदिके श्रद्घानसे रहित 
होता है या सरहित होता है। यदि रहित होता है तो मोक्षके श्रदूधात बिना किस 
लिये उसका उपाय करता है। सवर निर्जराके श्रद्धान बिना रागादि रहित होकर 
स्वरूपमे उपयोग लगानेका उद्यम क्यो करता है ? अत आखव आदिके श्रद्धान 
बिना आपा परका श्रद्ूधान सभव नही है । तथा परका पररूप श्रदूघान हुए बिना 
आत्माका श्रद्धघान नही होता । इसलिये अजोवका श्रद्धान होनेपर ही जीवका श्रद्धान 
होता है । इसलिये यहाँ भी सातो तत्त्वोके श्रद्धानका नियम जानना । 

प्रघन--किन्ही शास्त्रोमे अरहन्त देव, निग्रेन्‍्थ गुरु और हिंसा रहित धर्मके 
श्रद्धानको सम्यक्त्व कहा है सो किस प्रकार है ? 

समाधान---अरहन्त देवादिके श्रद्धानसे कुदेवादिका श्रद्धान दूर होंनेसे गृहीत 
मिथ्यात्वका अभाव होता है। इस अपेक्षा इनको सम्यवत्व कहा है। यह सर्वथा 
सम्यनत्वका रुक्षण नही है क्योंकि द्रव्यलिगों मुनि आदि व्यवहार धर्मके धारक 
मरथ्यादृष्टियोंके मी ऐसा श्रद्धान होता है । तथा अरहन्त देवादिका श्रदूघान होनेपर 
शम्यक्त्थ हो या न हो परन्तु अरहन्त आदिके श्रद्धान बिना सम्यक्त्व सही होता । 
इसी से अरहन्त आदिके श्रद्धानकों व्यवहार सम्यवत्व कहा है। तथा जिनके तत्त्वार्थ 
श्रद्धान होता है उनको सच्चे अरहन्त आदिके स्वरूपका श्रदुधान होता ही है । 

प्रदत---तारकी आदि जीवोके देव कुदेवका व्यवहार नहीं है और उनके सम्य- 
कल पाया जाता है। इसलिये सम्यक्त्थ होनेपर अरहस्त आदिका श्रद्धान होता ही 
हैं यह नियम संभव नहीं है! 


१७० सभो दोन शेमधर्स 


समाधान--सात हस्‍्वोंके श्रद्धानमें अरहस्त आदिका श्रदूघात गर्भित है। 
क्योंकि तत्व धद्धानमें मोक्ष तत्त्व सर्वोत्कृष्ट है और बह अरहन्त सिंदूषका लक्षण 
है। तथा मोक्षके कारण संवर निर्जरा है। और सवर निर्जराके धारक मुख्यतः 
मुनि होते है । इस प्रकार तत्व श्रदूधानमें गर्भित अरहन्त आदिका श्रद्धान होता है । 
इसलिये सम्यबत्वमे देवादिके श्रदूधानका नियम है । 


प्रथम--कितने हो जीव अरहन्त आदिका श्रदूघान रखते हैं. फिर भी उनके 
तत्व श्रदूधानरूप सम्यक्त्व नही होता । इसलिये जिनके अरहन्त आदिका श्रदूधान 
हो उनके तत्त्व धद्धान होता ही है ऐसा नियम सभव नही है । 


समाधान--जो तस्व श्रद्धानके बिना अरहन्त आदिके छियालीस आदि गृणो- 
को जानता है वह यथार्थरूपसे नही जानता इसलिये सच्चा श्रद्ूघान भी नही होता 
क्योंकि जीद अजीवकी पहिचात्के बिना अरहल्तादिके आत्मश्नित गुणोको और 
दारीराधित गुणोको भिन्न भिन्न नहो जानता । यदि जाने तो अपने आत्माकों पर- 
द्रव्यसे भिन्न कैसे न माने । प्रवचन सारमे कहा है-- 
जो जाणदि अरहत दग्वस गुणत्त पजयसाहिं । 
सो जाणदि अप्पाण मोहो खलु जादि तसस छये ॥८०४ 
इसका अर्थ इस प्रकार है--जो भरहन्तको द्रध्यत्व, गुणत्व, पर्यायत्वसे जानता 
है वह आत्माको जानता है । उसका मोह विलयको प्राप्त होता है। इसलिये जिनके 
जीबादि तत्त्वोंका श्रदूधान नही है उनके अरहन्तादिका भी सच्चा श्रदूधान नही है। 
तथा मोक्षादि तत्त्वके श्रदूधान बिना अरहस्तादिका माहात्म्य यथार्थ नहीं जानता। 
लौकिक अतिशयोंसे अरहन्तकी, तपश्नजरण आदिसे गुऱुकी, और पर जीवॉकी अहिंसा 
आदिसे धर्मकी महिमा जानना तो पराश्षित भाव है। आत्माश्नित भावोंसे अरहन्ता- 
दिका स्वरूप शक्त्व श्रदूषात होनेपर ही जाना जाता है। इसलिये जिसके सच्चा 
अरहम्तादिका श्रद्घान हो उसके तत्व श्रद्धान होता ही है । 
प्रश्न-- सच्चा तत्त्वार्थ श्रद्घान व आपापरका श्रद्धान व आत्म श्रद्घान व 
देव गुरु घमका श्रदूधान सम्यकत्वका लक्षण कहा । तथा इन सब लक्षणोकी एकता 
भो बतलाई । परन्तु अन्य अन्य प्रकारसे लक्षण क्यों कहे ? 


मोहंसपैंका ध्यक्षप १०१ 


उत्तर--यें चार लक्षण कहें । उनमें सच्ची दृष्टिसे एक लक्षण प्रहण करने पर 
चारों लक्षणोंका प्रहण हो जाता है । तथापि रख्यं प्रयोजन भिन्न भिन्ष विचारकर 
अरूग अलग रुक्षण कहे हैं । 


जहाँ तत्वार्थ श्रदूधान लक्षण कहा है वहाँ यह प्रयोजन है. कि ,इन तर्दोंको 
पहचाने तो बस्तुके यथार्थ स्वरूपका व अपने हित अहितका श्रद्धान करके मोक्ष- 
मार्ममे प्रदृत हो। जहाँ आपा परका भिन्न श्रद्धान लक्षण कहा है वहाँ तत्त्तार्थ 
अद्धानका प्रयोजन जिससे सिद्घ हो उस श्रदूघानको मुख्य लक्षण कहा है । जीव 
अजीवके श्रद्धानका प्रयोजन आपा प्रका भिन्‍न श्रदूधान करना है। तथा आख- 
था दके श्रद्धानका प्रयोजन रागादिकों छोडना है। सो आपा परका भिन्‍न श्रदूधान 
होनेपर परद्रव्यमें रागादि न करनेका श्रद्धान होता है इस प्रकार तत्वार्थ श्रदूषान 
का प्रयोजन आपा परके भिन्‍न श्रद्धानसे सिद्ध होता जानकर इस लक्षणकों कहा 
है । तथा जहाँ आत्म श्रद्धान लक्षण कहा है वहाँ आपको आप जाना। आपको आप 
जाननेपर परका भी जानना बेकार है। इस प्रकार मूल भ्रयोजनकी प्रधानठासे 
आत्म श्रद्धानकी लक्षण कहा है जहाँ देवगुरु धर्मका श्रद्धान लक्षण कहा है वहाँ बाह्य 
साधनको प्रधानताकी है, क्योकि अरहुन्त देवादिका श्रदुधान सच्चे तत्वार्थ श्रदूधान 


का कारण हूँ। अत क्षुदेवादिका श्रद्घान छुडाकर सुदेवादिका श्रदूघान करानेके लिये 
देवगुरु धर्मके श्रदूधानको सम्यवत्वका लक्षण कहा है। 


प्रशन--इन चारो लक्षणोमेंसे किस लक्षणको स्वीकार करना अआहिये। 


समाधान--मिथ्यात्व कर्मका उपशम आदि होनेपर विपरोत अभिनिवेशका 


अभाव होता हूँ तब चासे लक्षण एक साथ पाये जाते हैं । इसलिये सम्यस्दृश्िके छक्षण 
में चारों ही लक्षण स्वीकार किये गये हैं । 


जो जीव अपना भला करना घाहे उसे जब तक सच्चे सम्यश्दर्शनकी प्रासिल 
हो तब तक पहले तो देवादिकी श्रद्धात करना चाहिये । फिर तस्थोंका विचार करना 
चाहिये, फिर आपा परका चिन्तन करता चाहिये, फिर केवड आत्मांका चिन्त् 
करना चाहिये। इस क्रमते साजन करमेपर जीव संख्चे सोक्षमार्गकी पाकर सिद्ध 
पदको प्राप्त कर सकता हूँ । 


१०२ ससोचोव जनक 


सम्यग्वशंनके भेद और उनका स्वरूप 
कब सम्यरदर्शनके भेद बतलाते हैं-- 
प्रथम निश्चय और व्यवहार भेदको कहते है विपरीत अभिनिवेश रहित अद्धान- 
रूप आत्माका परिणाम निश्चम सम्यवत्व है। तथा विपरीत अभिनिवेश रहित 
श्रद्धातका कारण जो श्रद्धान है वह व्यवहार सम्यक्‍त्व है। यहाँ कारणमें कार्यका 
उपचार किया है। उपचारका ही नाम व्यवहार है । अत देव गुरु क्षास्त्र आदिका 
श्रद्धान व्यवहार सम्यक्त्व है। दोनो सम्यवत्व एक साथ पाये जाते हैं । किन्तु मिथ्या 
दृष्टि जीवके देव गुरु धर्मादिका श्रद्धान आभास सात्र होता हैं इसलिये उसके 
निश्चय सम्पक्‍त्व तो है,ही मही, और व्यवहार सम्यक्त्व भी आभास मात्र है । 
प्रदन--किलने[ही शास्त्रोमे देव गुरु धर्मके श्रद्धातकों तथा तत्त्व श्रद्धानकों तो 
व्यवहार सम्यक्त्व कहा है और आपा परके श्रद्धानको व केवल आत्माके श्रद्धानको 
निश्चय सम्यवत्व कहा है, सो कैसे ? 
समाधान--दैव गुरु धर्मके भ्रद्धानमे प्रवृत्तिकी मुख्यता है। जो भ्रवृत्तिमें अर- 
हन्‍त आदिको ही;देव मानता है औरको नही मानता उसे अरहन्त आदिका श्रद्धानी 
कहा जाता है । और तत्त्व श्रद्धानमे विचारकी मुक्यता है। जो जीवादि तत्वोका 
विचार करे उसे तर्व श्रद्धानी कहते हैं। सो ये दोनो किसी जीवके सम्यक्त्वके 
कारण तो होते हैं परन्तु इनका सद्भाव मिध्यादृष्टिक भी होता है । इसलिये इनको 
व्यवहार सम्यकत्व कहते है । तथा आपा परके श्रदूघानमें व आत्मश्रद्धानमे विपरीत 
अभिनिवैद्ष रहितपनेकी मुख्यता है । जो आपा परका भेद विज्ञान करे व अपने आत्मा 
का अनुभव करे उसके मुख्य रूपसे विपरीत अभिनिवेश नहीं होता । इसलिये भेद- 
विज्ञानिको व आत्मज्ञानीकों सम्यर्दृष्टि कहते हैं। इस भ्रकार मुख्यतासे आपा परका 
श्रदुधाव व आत्म श्रद्घान सम्यर्दृष्टिके ही पाया जाता है। इसलिये इसको निश्चय 
सम्यक्त् कहा है । 
प्रइन--कितने ही क्षास्त्रोमे लिखा है आत्मा ही निश्चय सम्यक्त्व है और 
सब व्ययहार है, यह कंसे ? 
सम्राघन-«विपरीत अभिनिवेश रहित अद्घान आत्माका ही स्वरूप है 
वहाँ अमेद बुद्घसि आत्मा और सम्यक्त्वमे भिन्‍मता नंही है इसलिये मिश्वयसे 


भमोककार्मका संबकक फ्ण्केः 


आत्माकों ही सम्यक्त कहा है। अस्य सब शम्यबत्वके निर्भित्त मात्र हैं। भेद कल्पमा 
करने पर आत्मा और सम्यक्त्वमें भेद कहा जाता हैं। इसलिये अन्‍य संबकों व्यव- 
हार कहा है । इस प्रकार सम्यक्त्वके दो सेद निशंचय और व्यवहार होते हैं । 


तथा वर्शात भोहकी अपेक्षा सम्यक्त्वके तीन सेद हैं---औपशमिक, क्षायोपद्षमिक 
और क्षायिक ! औपशमिक सम्पक्टवके दो भेद हैँ-प्रथमोपशम सम्यक्त्व और द्विती- 
योपक्षम सम्यक्त्व । मिथ्यादृष्टि शणस्थानमे करण द्वारा दर्शन मोहका उपशस 
करके जो सम्यक्त्व होता हैँ उसे प्रथमोपशम सम्यक्त्व कहते हैं। यह प्रथमोपशम 
सम्यक्त्व चौथेसे सातवे गुणस्थान तक पाया जाता है । 


तथा उपक्षम श्रेणीके सन्‍्मुख होनेपर सातवें गुणस्थानमे क्षयोपशम सम्यकत्व 
से जो उपशम सम्यकत्व होता है उसका नाम द्वितीयोपशम सम्यक्‍त्व है। यह सम्य- 
बत्व ग्यारहवें गुणस्थान पर्यन्त होता है । ग्यारहवेंसे गिरनेपर किसौके छट्टे, पाँचवें 
और चौथे भी गुणस्थानमें रहता है। इसके प्रतिपक्षी कर्मकी सत्ता रहती है । इस- 
लिये यह सम्यक्त्व एक अन्तर्मूहुर्त काल तक ही रहता हूँ । 

तथा जहाँ दर्शन मोहकी तोन प्रकृतियोमे सम्यक्त्व मोहनीयका उदय हो, शेष 
दोका न हो वह क्षयोपशम सम्यक्त्व है। उपशम सम्पक्त्वका काल पूरा होनेपर 
यह सम्थक्त्व होता है । तथा यह चौथेसे सातवें गुणस्थान शक पाया जाता है । 


तथा दर्शन मोहकी तीनो प्रकृतियोंका सर्वथा क्षय होनेपर जो अत्यन्त निर्मल 
तत्वार्थ श्रद्धान होता हैँ वह क्षायिक सम्यकत्व है । तथा सम्यकक्‍्त्व होनेपर अनन्ता- 
नुबन्धी कषायकी दो अवस्थाएं होती हैं । या छो अप्रशस्त उपशम होता है या 
विसयोजन होता है। करण द्वारा उपशम विधानसे जो उपशम होता है बह प्रशस्त 
उपशम है और उदयके अमावका नाम अभ्रशस्त उपशस है । इसका अप्रशस्त उपशम 
होता है । तथा तीन करणोके द्वारा अनन्तानुबन्धीके परमाणुओको चारित्र मोहनीय 
की अन्य प्रकृति रूप परिणमित करके उनकी सत्ताका नाश करना विसंयोजन है । 
सो प्रथमोपशस सम्यक्त्वमे अनन्तानुबन्धोका अप्रशस्त उपदाम होता है । तथा पहले 
अनन्तानुबन्धीका विसयोजन होनेपर ही ट्वितीयोपश्षम सम्यक्त्थ होता है। ऐसा 
कोई आचार्य लिखते हैं कोई नहीं लिखते । तथा क्षयोपशम सम्यक्त्वमें किसी जोव- 


4७४ समीचोन जेगचर्म 


के अनन्तानुवन्धीका अप्रक्नस्त उपक्षम होता है । किसीके विसयोजन होता है । किन्तु 
क्षायिक सम्यकत्व अ्रनन्तानुबन्धीका विसयोजन होनेपर ही होता है । 

प्रश््--अनम्तानुवन्धी तो चारित्र मोहको प्रकृति है उससे सम्यक्का घात 
कैसे संभव है ? 

समाधान -- अनन्वानुबन्धोके उदयसे क्रोधादि परिणाम होते हैं, अतत्व भ्रद्धान 
नहीं होता । अत अनन्तानुबन्धी चारित्रकों ही धातती है, सम्यक्त्वको नहीं 
घातती । परन्तु अनन्तानुबन्धीके उदयपे जैसे क्रोधादि हाते हैं वैसे सम्यक्त्व होने- 
पर नही होते । ऐसा निित्त नैमित्तिकाना पाया जाता है। परन्तु सम्यक्त्वके होते 
हुए अनन्तानुबन्धी कषायका उदय नहीं होता । इससे उपचारसे अनन्तानुबन्धीको 
सम्यक्तका घातक कह्टा जाये तो कोई दोष नही है । 

प्रन्‍न--यदि अनन्तानुबन्धी सम्यक्त्वका धात नहीं करती तो इसका उदय 
होनेपर जीव सम्यक्त्वमे भ्रष्ट होकर सासादन गुण स्थानको कैसे प्राप्त करता है ? 

सअमाधान--अनन्तानुबन्धीका उदय होनेसे जीव सम्यकत्वसे भ्रष्ट होकर सासा- 
दन होता है । सम्यक्त्वका अभाव होनेपर मिथ्यात्व होता है. किन्तु सासादनमे वह 
नही होशा | यह सामादन उपशम सम्यक्त्वके ही कालमे होता है । 


अश्टम अधिकार 


आ्रावकका ग्राचार' 


श्रावकके तीन प्रकार हैं-- पाक्षिक, नैष्ठिक और साधक । 

पाक्षिकके देव गुरु धर्म की प्रतोति तो यथार्थ होती है किन्तु आठ मूलगुणोमें 
और सात व्यसमोमें अतीचार लगाता है। नैष्ठिकके आठमूलगुणोमे और सात 
उयसनोमे अतीचार नही लूगता । उसके ग्यारह भेद हैं । और साधक अन्त समयमे 
सन्यासमरण करता है । ये तीनो श्रावक देव गुरु घर्मकी प्रतीति सहित होते हैं । 

पाक्षिकके पांच उदबर फलोका तथा मद्य, मास, मधु इन तीन मकारो का 
प्रत्यक्ष तो त्याग होता है। किन्तु इनके त्यागरूप आठ मूलगुणोमे अतीचार लगता 
है । वही कहते हैं-- 

चमडेके पात्रमे रखे घी, तेल, हीग, जल, रात्रिभोजन, द्विदल, दो घडीके 
बाद छाने हुए जलका उपयोग, घुना हुआ अन्न इत्यादि मर्यादा रहित वस्तुओमें 
त्रस जीवोक़ी अथवा निगोदिया जीवोंकी उत्पत्ति होनेसे उनके भक्षणसे मास त्याग 
ब्तमे दोष लगता है। प्रत्यक्षरूपसे वह पाच उदम्बर फलोका और तीन प्तकारोका 
भक्षण नही करता, सात व्यसनोका भी सेवन नहीं करता तथा अनेक अ्रकारका 
संयम पालता है। से धर्मका पक्ष होनेसे पाक्षिक कहते हैं । यह श्रावक प्रथम 
प्रतिमा आदि संयम को घारण करनेका उद्यमी होता है इससे इसका दूसरा ताम 
प्रारव्ध है । 

नैष्ठिकके ग्यारह भेद हैं--दर्शन, व्रत, सामायिक, प्रोषध, सचित्त त्याग, 
रातिभोजन अथवा दिनमें मैथुन से बनका त्याग, ब्रह्म चर्य, आरम्मत्याग, परिग्रह 
त्याग, अनुमति त्याग और उर्िष्ट त्याग । इन ग्यारह भेदोमें असंयम घटता जाता 
है इससे इसका दूसरा नाम घटसान है । 

प्रथम दर्शान प्रतिमा का भारक अतीचार सहित सात व्यसनों को छोड़ता है 
तथा अतीचार रहित आठ मल गुण पाछता हूँ । 
| ॥ यह आवक का आचार क्वानामत्द श्रावकाचारके आधारते खिला गया है । 


१०६ समीचीन जंगधर्म 


दूसरी ब्रत प्रतिमाका धारक पाच बणुग्रत, तीन गुणन्नत और चार शिक्षात्रत इस 
बारह ब्रतों को प्रहण करता हैं । 

तीसरी सामायिक प्रतिमाका धारक प्रात , भध्याक्ष और सन्ध्याफो सामायिक 
करता हैं । 

चौथी प्रोषध प्रतिमाका घारक अष्टमी ओर चतुर्दशी पर्वोर्मे आरम्भ त्याग 
घमस्थानमे काल बिताता है । 

पाँचवी सचित्त त्याग प्रतिमा का घारी सचित्तका त्याग करता है । 

छठी रात्रि भुक्ति त्याग प्रतिमाका घारी रात्रि भोजन छोडता है और दिनमे 
मैथुन सेवनका त्याग करता है । 

सातवी ब्रह्मचर्य प्रतिमका घारक रात और दिनमे मैथुन सेवन छोडता है । 

भाठवी आरम्भ त्याग प्रतिमाका घारी आरम्भका त्याग करता हैं । 

नौवी परियग्रह त्याग प्रतिमाका घारी परिग्रहका त्याग करता है । 

दसवी अनुमति त्याग प्रतिमाका घारी पाप कार्यका उपदेश तथा अनुमोदन 
त्यागता हैं । 

ग्यारहवी उदिष्ट त्याग प्रतिमाका घारी अपने उद्देशसे बनाये भोजनका त्याग 
करता है। 

इस प्रकार इनका सामान्य लक्षण जानना । आगे विशेष वर्णन करते हैं--- 
१ दर्शन प्रतिमा 

दर्शन प्रतिभाका धारक आठ मूलगुणों को पालता है जो पहले कहे है । कोई 
आचार्य आठमृल गुण इस प्रकार कहते हैं--पाच उदबरका त्याग एक और तीन 
मकारका त्याग तीन, सो चार ये हुए तथा चार इस प्रकार हैं--नवकार मत्रका 
धारण, चित्तमें दया, रात्रिभोजन त्याग तथा दो घडी बीते हुए छाने जलका भी 
त्याग । जुआ, मास, मदिरा, वेश्या, परस्त्री, शिकार और चोरी ये सात थ्यसन 
हैं'। इनके सेवनसे राजदण्ड मिलता है और छोकमे निन्‍दा होती है। अब इन मूल 
गुणो और सात व्यसनोंके अतीचार कहते हँ--आठ पहरते ज्यादाका आचार तथा 
चलितरस वस्तुके भक्षणते मदिरा त्याग ब्तमें अतीचार छगता है। चमड़ेके पात्रमें 
रखे हीग, घी, तेल जल आदिका सेवन करनेसे मांस त्याग ब्रतमें अतोचार लगता 


अऋााका आधार फर्क 


है । फूलका भदाण करनेसे और शहदक़ो भत्शोंतें जाजनेस मधुत्यश्य बतमें अतोचार 
लगता है। अतजान फलका तथा बिना कोघे हुए फलका भक्षण करतेसे पाँच “उन 
भ्वर व्थागन्न समें अहीचार लगता हैं। परस्परमे शर्त लगाकर दौड़ आंदि करनेसे 
जुआ त्याम ब्रतेमें अतीचार लगता है। मास और भदिरा त्वागके अंतीचार ऊपर 
कहे हैं। कुआरी रडकीसे क्रीडा करने से तथा अकेली स्त्रीसे एकान्तमें वार्ताछाप 
आदि करनेसे परस्त्री त्यागसे अतो च।र लगता हैं । नाचने, गाने, बजानेसे आसक्ति. 
रखनेसे, उनके देखने सुननेमें रति रखनेसे, वेश्यागामी पुरुषोंकी संगतिसे, तथा 
वेध्याके घर जानेसे वेश्या त्यागन्नतर्में जलीचार लगता है। काष्ठ, पाषाण, मिट्टी, 
धातु आादिके बते घोड़ा, हाथी, मनुष्य आदिका छेदन भेदन करतेसे शिकार त्याग 
व्रतमे अतीचार लगता है। पराये धनको जोर जबरदस्तीसे लेनेसे और थोडे मृल्यमें 
बहुनुल्य वस्तु को खरीदनेसे, कमती बढती तोलनेसे चोरी त्यागनश्नतमे अतोचार 
लगता है। इन अतोचारो को छोडनेसे प्रथम दर्शन प्रतिमाका घारी होता है अन्यथा 
पाक्षिक श्रावक ही जानना । 

२ ब्रत प्रतिमा 


जो पाँच अगन्नत, तोन गुणन्रत ओर चार शिक्षाव्रतोकों अतीचार रहित 
पालता है उसे दूसरी प्रतिमा का धारी कहते हैं । द्वेषबुद्धिसे श्रसमजीवो का घात न 
करना तथा बिता प्रयोजन स्थावर जीवोंका भी घात न करमा अहिसाणु- 
ब्त है । 

जिस क्षठ्के बोलमेसे राजदण्ड का मागी हो तथा जगतमें अपयण हो ऐसा 
स्थूल झूठ म॑ बोलना तथा बिना प्रयोजन झूठ न बोलना और ऐसा सत्यवचन भी 
न बोलना जिससे दूसरे जीवोंका बुरा हों, तथा कठोर वचन न बोलना सल्याणुश्रत 
है । सब प्रकारसे चो रीका त्याग फरना, चोरीको धस्तु प्रोल न लेना, रास्ते में पड़ी 
वस्तुकों न उठाना, कमती बढती न ततोलना, बहुमूल्य की वस्तुमें कम मूल्य की वस्तु 
न सिलाना, अधौर्याणुद्नत है । पर स्त्री का सब प्रकारसे त्याग करमेके साथ अष्टमी, 
चतुर्दशी, सोलह कारण, दशलक्षण, रत्नवय आदि पर्वके दिनोंम स्वसत्रीसे भी भोग 
ने कश्ता, शील की नौ वोडका पोलन करता, कामोत्पादक भोजन त' करना, 
शंगोरादि न॑ करना, परस्त्री की शंग्वापर त बैठना आदि सहाचर्याणिव्रत है। 


पृक्दट समतेद्षीन जेनधर्म 


अपने पृष्यके अनुसार दस प्रकार की संवित्त अचित्त बाहा परिग्रह का प्रमाण करना 
परिच्रहरपरिभाण अणुत्तत है। ये पाँच अणद्रत हैं । 

बसों दिशाओमें जीवन पर्यन्चके लिये गमन करनेका परिमाण करना, विष्य्त 
है। मर्यादा किये गये क्षेत्रके बाहरसे न वस्तु मगाना, ने भेजना, न चिट्टी पत्नी करना 
खाहिय। इसीप्रकार देश का परिभाण करना कि आज मैं दो कोस या चार कोस 
या दस बीस कोस जाऊगा वेशत्रत है । इन दोनो ब्रत्मोमें भेद यह है कि दिखत तो 
जीवन पर्यन्तके लिये होता है और देशनब्रत वर्ष, छह महीना, पक्ष वा दिनके लिये 
किया जाता है। यह क्षेत्रका परिमाण सावद्ययोगके लिये किया जाता है, धर्मकायोंके 
लिये नहीं। बिना प्रयोजन पॉपकार्य करने का नाम अनर्थंदण्ड व्रत है। उसके 
पाँचभेद हैं--अपध्यान, हिंसादान, प्रमादचर्या, पापोपदेश और दश्रुति | अन्य जीवो 
का बुरा विचारना अपध्यान है । छुरी, कटारी, आदि हिंसाके कारण जो वस्तु हैं 
उन्हें दूसरो को देना हिसावान है । प्रमाद पूर्वक धरतीपर विचरण करना बिना देखे 
भाले उठना बैठना आदि प्रमादर्चर्या है। पापकार्योका उपदेश देना पापोपदेद है । 
खोटी कथाओका सुनना ब्ुश्रुति है। इसप्रकार बिना प्रयोजनके पापकार्योका त्याग 
अन्ध॑दण्ड व्रत है । ये तीन गुणन्नत हैं । 

त्रिकाल् सामायिक करना सामाधिक ब्रत है | अष्टमी चतुर्दशीको उपवास करना 
प्रोषधोपवास ज़ल है । जो वस्तु एक ही बार भोगनेमें आवे उसे भोग कहते हैं जैसे 
भोजन । और जो बार-बार भोगनेमे आवे उसे उपभोग कहते हैं. जैसे स्त्री, वस्त्र 
आदि । इनका प्रतिदिन परिमाण करना भोग्रोपभोग परिमाणमत्रत है। बिना 
बुलाये मुनियोकों नवधा भक्ति पूर्वक आहार आदि देना अतिचिसंविभागज्त है । 
स्थायपूर्वक धन कमाकर उसके तीन भाग करे । उनम्रेंसे एक भाग धर्मके तिमित्त 
खर्च करे, एक भाग भोजनके लिये कुटुम्ब परिवारकों दे और एक भाग सचयख्पमे 
रखे वह उत्कृष्ट दाता है। जो दसवा भाग भी घर्ममे खर्च नही करता उसका घर 
स्मक्षानके समान है । धर्मात्मा पुरुषका मुख्य धर्म देबपूजा और दान है। जो धर्ममें 
धन नही सर्च करता और द्रव्य कमाकर जोडता ही है वहू सरकर सर्प होता है । 
पीछे नरक नियोद जाता है । यह ठीक है कि गृहस्थके घरकी शोभा धनसे है किल्‍्तु 
घन की दोमा दाससे है । ध््से हो घन की प्राप्ति होती है। ये चार शिक्षात्रत हैं । 


पराषकका अश्यार १०९ 


इस प्रकार द्रत्न प्रत्तिमा का स्वरूप जानना । 
३. सामायिक प्रतिमा 

दूसरी प्रतिमामें तो अष्टमी, चतुर्दशी और पर्वके दिनोंपे सामायिक अवष्य 
करता है। और तोसरो प्रतिमाघारी प्रतिदिन सामायिक करता है | 
४. प्रोषध प्रतिमा 

ऐसे ही दूसरी तीसरी प्रतिमाधारीके प्रोषण उपवासका नियम नही है। मुख्यरूपसे 


हो करता हो है गौणरूपसे नही भी करता । किन्नु चतुर्थ प्रतिमाधारी नियमसे 
करता हो हूँ । 


५ सज्ित्तत्याग प्रतिमा 

दो घडीके छाने हुए जरू तथा हरितकाय का सेवल न करना सबित्त त्याग 
प्रतिमा है। इस प्रतिमा का धारी हस्तादिके द्वारा भी पाचों स्थावर कायो की 
विराधना नहीं करता । यद्यपि इसके सचित्त भक्षणका त्यास है। पाँच स्थावर कार्यों 
का कायादि द्वारा विराधना का त्याग नहीं है । ऐसा त्याग मुनियोंके ही होता है। 
हस्त आदि द्वारा हिंसाका पाप अल्प होता है गौर मुख द्वारा भक्षणसे महा पाप 
होता है । उसीका त्याग इस प्रतिमामें है । 
६ रात्रि भुक्ति त्याग प्रतिमा 

रात्रि भोजन का त्याग तो पहली दूसरी प्रस्तिमासे ही मुख्यरूपसे होता आया 
है । परल्तु क्षत्रिय, वैश्य, ब्राह्मण, शूद्र आदि नाना प्रकारके जीव हैं । स्पृश्य शूद्र 
पयन्त श्रावक ब्रत पाले जाते हैं। सो जिसके कुलपघर्ममें रात्रि भोजनका त्याथ 
चला आता है उसके लिये तो रात्रि भोजन त्याग सुगम है। परन्तु अन्य मती शूद्र 
जैन होकर श्रावक ब्रत घारण करे तो उसके लिये फठिन है, इसोसे छठी प्रतिमामें 
ही सर्व प्रकारसे राजिभोजन का त्याय सभव हैं। अथवा स्वय रात को खातेका 
त्याग हो पहले ही किया है। इस प्रतिमामे दूसरों को भोजन कराने आदिका त्याग 
किया जाता है । 
७ ब्रह्मचर्य प्रतिमा 

इस प्रतिमा अपनी स्त्रीका भी त्याम किया जाता है तथा नौ गाड सहित 
ब्रह्म धर्यश्रत घारण किया जाता है | 


ज१० समीणोन लेमकर्म 


“८. आरभ त्याग प्रतिमा 

इसमे व्यापार, रसोई वर्गरह करनेका त्याग किया जाता है । 
९, परिप्रह त्याग प्रतिमा 

अपने पहिरनेके वस्त्रादिके सिवाय शेष सब परिग्रहका त्याग किया जाता है । 
१०, अनुमति त्याग प्रतिमा 

इसमें सावद्य कार्योमें अनुमति देनेका भी त्याग किया जाता हैं । 
११ उ दृष्टत्याग प्रतिमा 

इसके दो भेद हँ-क्षुललक तो कमण्डल, पीछी, लगोट और आधावस्त्र रखता 
है। स्पृश्य शूद्र लोहेका पात्र रखता हैं। उच्चकुलीन पीतल आदि धातुका पात्र रखता 
है । स्पृष्य शूदर पाँच घरोसे भोजन लेकर अन्तके घरमे पानी लेकर वही बँठकर 
लोहेके पात्रमे भोजन करता है! किन्तु उच्चकुलीन एक ही घर भोजन करता है । 
और ऐलक कमण्डल पीछी और लगोठ ही रखता है । अपने करपात्रमे आहार छेता 
है । केश लोंच करता है। मुनियोके साथ ही विचरण करता है। क्षुल्लक भी मुनियोके 
साथ विचरण करता है । थे दोनो ससारसे महा उदासीन रहते हैं । अनेक शास्त्रोंके 
पारगामो होते हैं ! स्व परके विचारक होनेसे शरीरसे भिन्‍न अपने चैतन्य स्वभावमे 
रमण करते हैं । 

आयिका तो ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्यकुल की ही उत्कृष्ट श्रावकके व्रत धारण 
करती है । 


॥ समस्त ॥ 


भारतोय बानपीठ से प्रकाशित 
जैन धर्म, दर्शक और सिद्धान्त विषयक अन्य ग्रन्थ 


जन सिद्धान्न-प कैझाशचन्द्र सिद्धान्ताचार्य 20,00 
गोस्मटसार - जीवकाण्ड एवं कर्मकाण्ड (प्राकृत-सस्कृत-हिन्दी) (कर्नाटक 
वृत्ति , ससकृत टीका, हिन्दी अनुवाद सहित) मूल आचार्य नेसिचन्द्र 
सिद्धान्त चक्रवर्ती, सपादन--झ्, ए. एन. उपाध्ये, अनुवाद-+ 
सिद्धान्ताचार्य प कैलाशचन्द्र शास्त्री जीवकाण्ड भाग | 30 00 
भाग 2 35,00 
कर्मकाण्ड भाग ) 45.00 
भाग 2 55,00 
वड्दर्शनसमुच्चय (सस्कृत-हिन्दी) द्वितीय सस्करण मूल आचार्य हरिभद्र, 
सम्पादन-अनुवाद डॉ. महेन्द्रकुमार न्यायाचार्य 75,00 
तरवार्थ-राजवातिक (सस्कृतरटन्‍दी सार) भाग ! (द्वि स) मूल भट्ट 
अकलंक, सम्पादन अनुवाद--डॉँ महेन्द्रकुमार न्यायाचार्य 50 00 


250304257700५५-५५७.५ (पंचास्तिकाय-सार) * (पा 
पृ७5४ रण दंपति प्7/02 208 श३ं। ६४6 $478800ा 
एग्म्ग्राथपधए7) ्ी कया ठ/क्यादा॥) : फ्िकवते ढाते 
प्र7४०४३)३६९व एफ ९20 & (फ्रथ्रागएश7ध, रि०-2०६९त 


99 ॥9 &. 7, एए48909४७ 3000 
महाबन्ध (प्राकृत-हिन्दों) भाग 5 मूल भगवन्त भूतबलि, सपा अनु 

प फूलचल्ध सिद्धान्तशास्त्री 20 00 
महावन्ध (प्राकृत-हिन्दी) भाग 0 अनु प॑. फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री 20 00 
अहाबन्ध (प्राकृत-हिन्दी) भाग 7 मा हे 20.00 
संत्यशासन-परीक्षा (सस्कृत) मूल आचार्य विद्यालन्द, सम्पादन 

वा ग्रोकुलचन्द्ध जेन ]0 00 
डोन न्याय (हिन्दी) प्‌ केलाशकल्द्र शास्त्री ]6 00 
आवक-प्रशति (सावयपन्नत्ती) (हरिभद्वतुरि रचित सस्कृत बूुलि सहित) 

सम्पादन-अनुवाद . पं, बारूचन्द्र श्लास्ती 35 00 


अनार घर्मामृत (सस्दृत हिन्दी) (ज्ञाचलदोपिका स्वोपन पंजिका सहित) 
मूल: प॑ आश्ाघर, संपादन-अनुवाद प॑ कैलाशचन्द्र शास्त्री 30 00 


सागार धर्मामृत (संस्कृत-हिन्दी श्ञानदीपिका श्वोषज्ञ पंजिका सहित) 
मूल: प॑ आशाघर; सम्पादन-अनुबाद : पं. काश चक्र शास्त्री 38 00 


शानपीठ पूजांजलि (हिन्दी) च स सकलन-सम्पादन डॉ. आ से उपाध्ये 


यथ पं, फूलचन्द्र सिड्ान्त शास्त्री 48,00 
मंगलमन्त्र णमोकार एक अनुचिन्तन (हिन्दी) छठा स --डॉ नेमिचन्द्र 
शास्त्री ]0 00 


जिसवाणी (प्राइत-हिन्दी) संकलन-सपादन-अनुबाद_ डॉ हीराछाल जैन 2 00 
सुगन्धदद्ममी कथा (पाँच भाषाओं में) संपाइन ' डॉ. हीरालाऊ जैन 20,00 
008४807.06९ 0.0 & 'डश्श् 99 ?ःण ७. हर व॒ध्घ०.. 48 00 


केवलज्ञानप्रदंनचूडामणि (सस्कृत-हिन्दी) (चतुर्थ म ) मूल अज्ञात, सम्पादन- 


अनुवाद डॉ नेमिचन्द्र क्षास्‍्त्री 25 00 
दक्षिण भारत में जैन घर्म (हिन्दी) प कैलाशचनद्र सिद्धान्तांचार्य 700 
संस्कृत काव्य के विकास से जैन कवियों का योगदान (पुरस्कृत)--डॉँ 

नेमिचन्द्र शास्त्री 30,00 


उ4$॥४32 फार४77078४ वर ॥# शा, ऊर छा6 & 
एप्रगोप्बरक्रपए, जाप वरध्वाणठएटांपच ढा०, 99 77 7, 9७ 
रिबणक्ष 2000 


रिष्ा।605%४ #032 एएशआएरछ 09 पप्त७ वृ&5 9७५ 
7%, वुए०ण्प ऐ३88७ वु879 (३ श्र 4 207707) 35 00 


शएएटाएरछ ७४० एए्टाएएर5 06% 500, ४ 

वश्ाघाइध एए 07 85, 0. ]॒क्ाए 20 00 
कथाकोष (संस्कृत) मूल प्रभाचार्य, सम्पादन डॉ आ ने. उपाष्ये 700 
गीतबीतराग (संस्कृत) (पुरस्कृत) मूल श्री पण्डिताचार्य, सम्पादन 

डॉ आ ने उपाध्ये 300 
अजवापवनजय (नाटक) मूछ हल्तिप्ल्ल, सम्पादन वासुदेव पृटठवर्घत 300 
पुरुदेवचरम्यु (सल्कृत) मूल श्रीमद्अर्हहास, सम्पादन श्रों जिनदास शास्जों 0 75 
आराधनासमुच्चयों योगसारसग्रहश्न मूल - मुनि रविचन्द, श्रीगुष्ददास, 

सम्पादन डॉ आ ने. उपाष्ये 00 
ध्यानस्तव (संस्कृत अग्नेजी) मूल भास्करनन्दि; सम्पादन-अनुवाद 

कु सुजुकों आंहिरा 3,090 


